तमास दुनिया के मज़दू रो, एक हो ! 


काल मात्स 
तथा 
फ्रेडरिक एंगेल्स 





दर 
छडण्डिया पाव्तल्ठशस, 
लखनऊ 


घम 


लेखक : 
कार्ल माक्स तथा 
फ्रेडरिक एंगेल्स 


सम्पादक तथा हिन्दी अनुवादक : 
रमेश सिनहा 


अक्काद्क : 
इण्डिया पब्लिशर्स, 
सी -- ७/२, रिवर बैक कालोनी, 


लखचऊ 
थ्रृ स्करण : जनव तक 
प्रथम सस्करण : जनवरा, २६६४५ 


सूल्य रुपया 


है| 


मुद्रकत : 


अधिकार प्रेस, 


. २१२ कंसरवाग, 


लखनऊ 


विघण-सची 


ध 


पृष्ठ 

रूसी संस्करण की प्रस्तावना २०३६ ही; 
डिसोकिटस के प्राकृतिक दर्शन तथा एपीक्यूरस के प्राकृतिक दर्शन 

का अन्तर ; काले माक्‍से «००६ न. रन 


[१८४१ में लिखित] 


कौलनिशे जीटुंग के १७९वे अंक का मुख्य सम्पादकीय लेख : 
काल मसाकसे ५३२ १७ 


(रेनीशी ज़ोदुंग, अंक . १९१, १९३, और १९५; जूलाई १०, 
१२, १४७, १८४२, बेलाज) 

हीगेल के अधिकार सम्बन्धी दर्शन की आलोचना में योगदान । 
भूमिका : कार्ल मास बज 38, 
[ड्यूश फ्राजोसिणे जहरवुखेर, १८४४] 

पवित्र परिवार, अथवा आलोचनात्मक आलोचना की आलोचना : 
कार्ल साक्‍्से तथा फ्रेडरिक एंगेल्स, 
ब्रनो वेयर एण्ड कम्पनी के विरुद्ध 
(द) फ्रान्सीसी भौतिकवाद के विरुद्ध आलोचनात्मक युद्ध ७४ 
(अध्याय ६ का एक अश ) 
[१८४४ में लिखित | है 

फ़ायरबाख के सम्बन्ध मे मत : काले मार्क्स .... ०. पछ 
(अध्याय १ से) 
[१८४५४ में लिखित | 

जर्मन विचारधारा : कार्ल मावर्स तथा फ्रेडरिक एंगेह्सल. .... £&३ 
(अध्याय १ से) 
[१८४५-४६ में लिखित | 

“रेनीशेर वियोबासख़्तेर” पत्र का कम्युनिज्म 
(एक अंश) : काल सारक्स > ०. १०४ 


न 


४ घम 


(ड्यूश-ब सेलेर-जीटुग, सं० ७३, सितम्बर १९, १८४७) 


कम्युनिस्ट पार्टी का घोषणापन्न : कार्ल सार्क्स तथा फ्रेटरिक एगेल्स ११२ 


(अध्याय २ और ३ के कुछ अंश) 
[१८४७-४८ में लिखित ] 


जी० एफ० दोमेर की पुस्तक, “नये युग का धर्म” : संयोजित तथा 
सूत्रवद्ध आधार प्रस्तुत करने का एक प्रयास (२ एण्ड, 


हेम्बर्गं, १८५०) की समीक्षा : फार्ल मार्क्स तथा फ्रेडरिक एंगेल्स ११५ 


[न्यू रेनीथी जीटुग | पोलिटिण-ओकोनो मिश्वे रिव्यू, 
संख्या २, १८६५० ] 
जमंनी में किसान युद्ध : फ्रेडरिक एंगेल्स 
[अव्याय २] 
(न्यू रेनीजी जीटुग | पोलिटिश-ओोकोनो मिथे रिव्यू, 
सख्या ५-६, १८५०) 
सावर्स के नाम पत्र : फ्रेडरिक एंगेल्स 
[२४ मई १८५३ के आस-पास | 
एंगेल्स के नाम पत्र: कार्ल मास 
[२ जून, १८५३ | 
मार्स के नाम पत्र: फ्रेडरिक एंगेल्स 
[६ जून, १८५३] 
चर्चे-विरोत्री आन्रो लन-हाइड पार्क में प्रदर्शन : कार्ल माक्स,.,. 
(न्यू ओोडेर-जीटुग, २८ जून, १८५५) 
पूंजी + काले साकसे 
[पुस्तक १ (अझ्) | 
परावासी साहित्य : फ्रेंडरिक एंगेल्त 
[उनके दूपरे लेख का एक अंश] 
(वोल्कस्टॉट, २६ जूब, १८७४ ) 
सोया कार्यक्रम फी आलोचना (एक अंदा) : कार्ल सावसे' 
[१८७४ में लिखित] 


क्सकक ००० 


8०३४७ ०90३ 


१०४७४ ०0०० 


#०+१+ ७००३ 


२१७३ कक 


१२५ 


श्र 


१६० 


विषय-सुची 


ड्यूरिंग मत-खण्डन (कुछ अश): फ्रेडरिक एग्ेल्स ... ....... १६१ 
[१८७८ में लिखित | 

प्रकृति में इन्द्रवाद (कुछ अशय) : फ्रेडरिक एंगेल्स 
भूमिका न नव. २०० 
प्रेतात्माओं की दुनिया सें प्रकृति विज्ञान का स्थान .... २३१ 


वानर से मानव बनने के सम्बन्ध सें श्रम की भुसिका ,... २५० 
टिप्पणियाँ तथा अपूर्ण अंश नह ४४६ - ९%३ 
[१८७३-८६ के काल में लिखित] 

बूनो बेयर तथा आरमि्मिक ईसाई धर्म : फ्रेडरिक एंगेल्सल...... २४५८ 
[डर सोज़ियलडेमोक्राट, ४ और ११ मई, १८८२ ] 

देवी सन्देश का ग्रन्थ: फ्रेडरिक एंगेल्स 
[प्रोग्रेस, खण्ड २, लन्‍्दन, १८८३] 

लुडविंग फ़ायरवाख और शास्त्रीय जर्मत दर्शन का अन्त : 
फ्रेडरिक एगेल्स 


6० ््‌ हि | 


न नन्_् रेप 
[१८८६ मे लिखित | ; 
न्यायशास्त्रीय समाजवाद : फ्रेडरिक एंगेल्स ४००४ ०... रेपड 
[डाइ न्यू जीट, १८८७, पृष्ठ ४९-६२] 
ब्लौक़ के नाम पत्र : फ्रेडरिक एंगेल्स रह ».. गे५१४ 
[२१-२२ सितम्बर, १८९० ) 
दिसट के नाम पतन्न : फ्रेडरिक एंगेल्स ». रेजरे 


[२७ अक्तूबर, १८९० ] 

समाजवाद : काल्पनिक तथा व॑ंज्ञानिक के अंग्रेजी संस्करण की 
भुमिका : फ्रेडरिक एंगेल्स कल अन्डी आम 
[१5८९२ में लिखित | 

प्रारम्भिक ईसाई धर्म का इतिहास : फ्रेडरिक एंग्रेल्स ५४४८ ४2० 
डिइ न्यू जीट, खण्ड १, १८९४-९५, पृष्ठ ४-१३ तथा ३६-४३] 

टिप्पणियाँ 


उन डेप ३ 
नासो की अनुक्रमणिका 25 न». रेफर 
बाइबिल-सम्बन्धी तथा पौराणिक नामों की अनुक्रमणिका .... ५१६ 
विषय के अनुसार संक्षिप्त अनुक्रमणिका कक ० नरफ 


प्रकाशक की हिंप्पणी 


इस ग्रन्थ की सम्पूर्ण सामग्री सोवियत सघ की कम्युनिस्ट पार्टी की 
केन्द्रीय समिति के माक्संवादी-लेनिनवादी संस्थान द्वारा रूसी भाषा में 
तैयार किये गये ग्रन्य पर आधारित है । 

ग्रन्थ का अनुवाद उसके अंग्रेजी संस्करण से किया गया है । 

अनुवादक ने माक्संवाद-लनिनवाद की अनेक पुस्तको का अनुवाद 
किया है, किन्तु जितनी कठिनाई इस ग्रन्थ को हिन्दी मे प्रस्तुत करने में 
उसे हुई है उतनी और किसी में नहीं हुई। फिर भी इतने बड़े और 
महत्वपूर्ण ग्रन्थ मे भूलो और अशुद्धियो का रह जाना संभव है : उनकी 
ओर ध्यान दिलाने के लिए अनुवादक और प्रकाशक विद्वान पाठकों के 
आभारी होगे भौर अगले सस्करणों मे ऐसी तमाम कमजोरियो को दूर 
करने का प्रयत्न करेगे 


! आ े 
काक नाक्स और 
| फु्डरिक एंगेल्स 





रूसी सस्क्ररण का प्रस्तावना 


वर्तमान सम्रह में मार्क और एगेल्स की वे रचनाएँ समृहीत है 
जिनमे धर्म के सार-तत्व, उसकी उत्पत्ति, तथा वर्य समाज में उसकी 
भूमिका के सम्बन्ध मे अपने विचारों का प्रतियादन उन्होंने किया है + 
ये रचनाएँ सर्वहारा वर्गीय. मार्सवादी अनीइवरवाद की सेंद्धान्तिक 
आधार-शिला है । मार्क्स और एंगेल्स ने जिस विश्व दृष्टिकोण की 
स्थापना की है वह प्रकृति तथा समाज के वस्तुगत नियमों पर आधारित 
है। वह विज्ञान द्वारा प्रस्तुत किये जाने वाले तथ्यों पर आधारित है 
और मूलत. धर्म का विरोधी है । 

डाक्टर की उपाधि के लिए प्रस्तुत की गयी अपनी थीसिस (अन्जेप- 
प्रबन्ध) दिसाक्रिठ्स के प्राकृतिक दर्शन तथा एपीक्यूरस्त के प्राकृदिक 
दर्शन के बोच का अन्तर की प्रस्तावना मे, जिससे यह पुस्तक शुरू होती 
है, मावर्स ने इस वात पर जोर दिया, है कि एपीक्यूरस के भौतिकंवादी 
दर्श का धर्म के साथ मेल नही हो ' सकता । अपनी रचना पवितन्न 
परिवार अथवा आलोचनात्मक आलोचना की आलोचना में/ जिसके कुछ 
अब इस सग्रह में दिये गये है, उस महान्‌ भूमिका को मावसे और एगेल्स 
८ स्पप्ट-किया है जो' प्रतिक्रियावादी, सामन्‍्तवादी तथा धामिक दृष्टिकोण 


कह 


छः धर्म 


के विरुद्ध सधर्प मे अटटारहदी गताव्दी के फ्रान्सीसी भौतिकवादियों ने अदा 
की थी । साथ ही साथ, उन्होंने उसमे इस बात पर भी प्रकाश टाला है 
कि भौतिकवादी दर्शन के विकास तथा प्राकृतिक विज्ञानो की उपलब्धियों 
के गाथ अनीब्वरवादी प्रचार का क्या सम्बन्ध है। मावर्स और एंगेल्स 
बताते है कि अनीच्वरवाद प्रगतिशील वर्गों की विशिष्टता है, कि भग्रेज 
और फ्रान्सीसी भौतिकवादी अनीण्वरदादी उठते हुए पूंजीपति वर्ग के 
भिद्धान्तकार थे। किल्नु ज्योही पँजीउयति वर्ग ने अपना प्रमृत्व जमा 
लिया और सर्वहारा वर्ग तथा पंजीपति वर्ग के बीच के वर्ग विरोव तीत्र 
उठे, त्योही पंजीयति वर्ग ने पहले दे अपने यक्त विन्तन की तिलां- 
जलि दे दी और धर्म का आम जनता के लिए एक ने (अफीम ) के रूप 
में इस्तमाल करना आरम्भ कर दिया। एगेल्स ने अपनी रचना, समाज- 
बाद, कात्यनिद्ध तया वेज्ञानिक्त के अंग्रेजी सस्करण की भूमिका थे इस 
बात की अत्यन्त सजीव तथा स्पष्ट व्यास्था की है। उस सगह में वह 
भूमिका भी घामिल हैं 
पहले के भीतिकवादी तथा अनीश्वरवादी प्रचार की सेवाओं के 
(यानी सत्रहवी और अटठारहवी अनाव्दियो के अग्रेज तथा फ्रान्सीमी 
भीतिकवादियो, एल० फायरवाख तथा अन्य लोगो की सेवाओं के) 
महत्व पर प्रकाण इलने के साथ-साथ, मावर्सवाद के समस्यापको ने पंजी- 
वादी अनीब्वरवाद की आधे-इधर आधे-उधर दृष्टिकोण की, उसकी 
असगति तथा वर्गीय परिसीमा की, उसकी निष्क्रिवता तथा आत्म-लीनता 
की, तप्रा धर्म की सामाजिक जडो को खोलकर साफ-साफ सामने रख 
सकने वी उसकी अक्षरता की भी आलोचना की थी | 
“धर्म के असली रूप को पूरे तौर से साफ-साफ खोलकर माउर्सवाद 


' ही सामने ला सका था-। उसने प्रमाणित कर दिया था कि “धर्म मन्रप्यों 


के मस्तिघ्फी द८मे 'उर्म वाद्य नक्तियों का काल्पनिक प्रतिविम्ब” # "जो 
"उनके दैनिक जीवन को नियत्रित करती है, ऐसा प्रतिविम्ध जिसमे लौक्षिक 


शुक्तियाँ अलीकिक शक्तियों का स्वरूप ग्रहण कर 'लेती इसके अलावा 


गर्भ से होती है, और यही चीजे परलोक़ भले अपेक्षाकृत उच्चा जीवन फरे 
के विश्वास को, इहलोक क्षे केष्टो के तथाकथित 3रस्‍्कार के हफ मे उस 
नोक मे अधिक उसमय जीवन नप्त करने & विव्वात्त को बढ़ावा 


तथा विचान्थारात्मक सवर्प की उन ऐतिहासिक परिस्थितियों पर प्रकाण 
आलती ह जिन्होंते ईसाई धर्म को दिया था। ये लेख स्पष्ट और 
प्रामाणिक रूप थे जाहिर कर देते हैं कि ईसाई धर्म का उठय सवंधा 


हे 

निराब-हताव हो गये लोगो के दृष्टिकोण के रूप में उस समय हुआ था 
जिस समय कि रोमन साम्राज्य के जुए के विरुद्ध दासों, गरीव-भूखी 
जनता तथा चुलाम बना ली गयी जातियों के अनेक विद्रोहों को खून में 
इठो दिया गया था | 

प्रद्धति-सम्बन्धी द्वन्द्ववाद से लिये गये अब्यायों तथा अवतरणो में 
एगेल्स ने अत्यन्त स्पप्ट रूप से बतलाया है कि वैज्ञानिक तथा धामिक 
दृष्टिकोशों के दीच किस तरह अनवरत सवर्प चलता आया हैं और किस 
तरद्द विज्ञान की प्रगति को वर्म ने रोका है । धर्म का इतिहास वैज्ञानिक 
डिन्तन के विकास के विरुद्ध सबर्य का इतिहास है । ईसाई धर्म सं (मिरजे) 
ले महानतम वैद्ानिकों का वर्दर निर्दयता के साथ दमन किया है, उत् 
अआननाएँ दी है, टिकटी पर वॉवकर उन्हें जिन्दा जला विया है, उनकी 
रचनाओं पर रोक लगा दी हें सथवा उन्हे तप्ट कर दिया है | कैबोलिक 
वर्म स्व (सिरजा), जिसने मजहवी अदालत के आऔजार को ईजाद किया 


रा तक कम ठगी करते ये खानतार था ईसाई 3 रा 
था, ब्य काम का करन थे चखासतार न प्रद्र॑ण्ड था। इ्साइ बम सव 


| 
सु लए 
ाप 


ने बवाव्व्यों तक अत्यस्त प्रतिक्रिवादी भूमिका अदा की है और जगत्‌ 


के. 
का बेज्ञानिक बारणा तथा जनवादी और समाजवादी आन्दोलन के विरुद्ध 





िमसता के साथ लड़ाई लड़ी हू । लेकिन ज्यो-ज्यों प्राइ्मतिक विज्ञान का 


विकास हुआ त्यों-त्यो, अनिवार्य रूप से, श्वमिक और भाववादी दप्टिकोण 
को दीवारों मे अविकाधिक इसने पैदा होती गयी। माक्सवाद के सस्या- 
पक इसीलिए नानते थे कि धर्म-विरोधी सधर्य मे सवसे अक्तिमाली अस्त्र 





धर्म के विनद्ध दमतकादी उपायो का इस्तेमाल करने की अराज- 
ऋतावादियों, ब्लाकीवाडियो, इयूरिंग तथा दसरे लोगो की कोशिशों की 


_् 


भाक् और इंग्रेल्स ने बहुत सल्ती से निन्‍्दा की थी (देखिए यूरिय-खंडनच 
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€ः रु कप ् कर हे 
कार्ल मास और फू डरिक'एंगेल्स “ 


दथा परावाती साहित्य; इस पुस्तक में उनके कुछ अब दिये गये है) । 
उन्होने सिद्ध किया, था कि धर्म के ऊपर रोके लगाने और उस्चका दमन 
करने से धार्मिक भावना केवल और दठेज ही हो सकेती हे | दूसरी तरफ, 
हवाई विचारधारात्मक प्रचार और सकुचित सस्क्ृतिवाद वाले पूँजीवादी 
गनीरवरवाद के विपरीत, मसाव्सवाद वतलाता है कि धर्म का तब तक 
अन्त नही किया जा सकता जब तक कि उन्न सामाजिक ओर राजनीतिक 
परिस्थितियों को नही मिटा दिया जाता जो उसका पोषण करती है । 
आथिक तथा राजनीतिक मुक्ति के अपने ह्ञान्तिकारी सधर्प के दौरान मे 
श्रमजीवी जनता अपने को धामिक विचारों तथा अन्धविष्वासों से मुक्त 
कर लेती है। इस चीज में भौतिकवादी दर्शन की चभिक्षा से सहायता 
पहुँचती है। मारक्सवाद के सस्वायत्नों ने सत्रहारा पार्ट के नेताओं का 
थावाहन किया था कि मजदरो के अन्दर भौतिकवादी साहित्य की सर्द- 
श्रेष्ठ रचनाओ का वे प्रचार करे तथा प्राकृतिक थोर सामराणिक विज्ञा 
की उपलब्धियों से उन्हे परिचित काराये । 

धामिक विचारों को दूर करने के उपायो के सम्वन्ध ये माक्तंबादी- 
लेनिनवादी धारणा सर्वथा सही हे, इसे सोवियन सनाजवादी राज्य फ्े 
अनुभव ने पूर्णतया प्रमाणित कर दिया हू | प्रमाजवाद की विजय, जोपक 
वर्गों तथा राष्ट्रीय वेमनस्थों के अन्त, तथा सोबिय के सास्कृतिक 
स्तर के ऊार उठ जाने के परिणाम-स्यरूप, धर्म की सामाजिक तथा 
विचारधारात्मक जडे हमेशा के लिये उखड गयी है, जनता का वहुमत 
धामिक पूर्वग्रहो से कभी फा मुक्त हो चुका है। लेकिन धार्मिक दृष्टिकोणो 
के अवशिष्ट सोवियत सघ के कुछ लोगों के अन्दर अब भी मौजूद है । 
इन परिस्थितियों में मार्क्सवाद के मूलप्रन्धों में दिये गये इस आदेश का 
अत्यधिक महत्व है कि धर्म-विरोबी सब्प को धार्मिक लोगों के मामलों में 
प्रशासकीय हस्तक्षेप कर के हरगिज नहीं चलाया जाना चाहिए । उसे 
गस्भीर तथा व्यवस्थित वैज्ञानिक अनीव्वर्वादी प्रचार के द्वारा ही 

चलाया जाना चाहिए ः | 
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सार्सवाद-लेनिनवाद तथा इन्द्वात्मक और भौतिकवादी दृष्टिकोण के 
आधार पर चलने वाली कम्बुनिस्ट पार्टी प्राकृतिक, प्राविधिक तथा 
सामाजिक विज्ञानों को हर प्रकार से उन्नत करना अपना कत्तेव्य समझती 
है। ये विज्ञान प्रकृति तथा समाज के वस्तुगत नियमो के सम्बन्ध में मानव 
की जानकारी को गहरा बनाते है और समाज की सेवा के लिए प्रद्मति 
की शक्तियों का उपयोग करने मे उसकी सहायता करते है । वही कारण 
है कि इस अवैज्ञानिक घाभिक दष्टिकोण के विरुद्ध-जो मैनुप्य की चेतना 
को धुँधला कर देता है, उस्ते निष्क्रियता के गढे में ढकेत देता हे और 
उसकी सृजनात्मक शक्ति तथा पहलकदमी के पैरो में वेड़ियाँ टाल देता है-- 
विधिपूर्वक विचारधारात्मक सघर्प चलाना पार्टी अपना प्रत्यक्ष कर्तव्य 
मानती है । पार्टी इस वात की हमे बराबर याद दिलाती रहती है कि 
वैजानिक अनीश्वरवादी प्रचार को खगोल विद्या, जीवशास्त्र, देहिकी, 
भौतिकी, रसायन जास्त्र तथा अन्य विज्ञानों की उपलब्धियों की सरल दग 
से व्याख्या करके उन्ही के आधार पर चलाया जाना चाहिए, क्योकि थे 
उपलब्धियाँ प्रकृति तथा समाज की भौतिकवादी धारणा की सचाई को 
प्रमाणित करती है । 

>८ >८ भर 
इस सग्रह में जो सामग्री दी गयी है बह सव माकर्स और एगेल्स की 
ग्रन्थावलियों में तथा मार्कसवादी-लेनिनवादी संस्थान के अन्य प्रकाशनों 

में पहले प्रकाशित हो चुकी है। इसमे संगृहीत सामग्री सस्थान के 
नवीनतम सस्करणो से ली गयी है । सारी सामग्री को काल-कमानुसार 
रखा गया है । पुस्तक के अन्त में सम्पादकीय टिप्पणियाँ, नामो की अनु- 
क्रमणिका, धाइविल (इजील) में मिलने वाले तथा अन्य पीराणिक नामों 
की एक सूची और एक सक्षिप्त बिपय-सूची हमने दे दी है । 


सोवियत संघ की कम्युनिस्ट पार्टी की 
के केन्द्रीय समिति का माव्सवादी- 
ह लेनिनवादी संस्थान 


[श्र | 
काऊछ नाक्स 


द्विंमोक्रिट्स के प्राकृतिक दशज्चंन तथा : 
सपीक्यरस के प्राकृतिक दशन का अंतर 





थीसिस (प्रवन्ध) की भूमिका 


मूवहूय में यह थी।सप्त (प्रवन्थ) अगर डाक्टरी की डिग्री (उपाधि) के 
लिए न लिसी ययी होती तो, एक ओर तो, इस निबन्ध का स्वरूप अधिक 
वैज्ञानिक होता, और, दूसरी ओर, कुछ बातो के सम्बन्ध में जो पांडित्य 
प्रदर्शन इसमें किया गया है वह भी कम होता । परन्तु बाहरी कारणों 
की वजह से, वर्तमान झूय में ही इसे छपवाने के लिए में मजवूर हू । 
इसके अलावा, मेरा विश्वास हैं कि इसमे यूनानों दर्शन के इतिहास की 
एक ऐसी समस्या का समाधान मैंने प्रस्तुत किया हैं जिसका अभी तक 
समावान नही मिला था । 

विशेषज्ञ जानते हैं कि ऐसी कोई प्रारम्भिक रचनाएँ नहीं है जो इस 
निवन्ध के विपय के सम्बन्ध में किसी प्रकार की सहायता दें सकती । 
सिसरो तथा प्लूटार्क की अर्थहीन बातों को पुनरावृत्ति करते रहने के 
अतिरिक्त इस विषय मे अभौ तक और कुछ नही किया गया है । भसेण्डी 
ने एपीक्पूरस को ईसाई धर्म सत्र (मिरजे) के घर्मविताओ तथा सम्पूर्ण- 
मध्ययुग के निषेधों से--मूर्तिमान वुद्धिहीनता के उस युग के नियेधों से-- 
मुक्त कर दिया था, किन्तु उनकी उक्तियो में केवल एक ही मतलब की 
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बात मिलती है।* वह अपनी कैथोलिक आत्मा का अपने आसुरी ज्ञान के 
साथ तथा एपीक्यूरस का ईसाई धर्म संघ (यानी गिरजे) के साथ मेल 
कराने की चेष्टा करते है--जो कि स्पप्ट ही एक व्यर्थ की चेष्टा है | यह्‌ 
उसी प्रकार की चीज है जैसे कि एक ईसाइच मठवासिनी के बस्त्रो से . 
किसी यूनानी यृहस्थ के भरे-पूरे शरीर को ढकने की चेप्टा की जाय । 
वास्तव में, एपीक्यूरस के दर्शन के सम्बन्ध में हंगे कुछ सिखलाने की 
अपेक्षा गसेण्डी ने एपीव्यूरस से स्वृयम्‌ दर्शन सीखने की चेंष्टा अधिक 
की हे । 

इस निवत्ध को एक अधिक बडे ग्रन्थ की भूमिका समझा जाना 
चाहिए। उस ग्रन्थ मे उन्हे सम्पूर्ण यूताती परिकल्पी दर्शन के सन्दर्भ में रख- 
कर एपीक्यूरसवादी, जितेन्द्रयवादी (स्टॉइक) तथा सन्देहवादी दर्शनों के 
चक्र की मैं सविस्तार व्याख्या करूंगा" । झूप आदि की जो कमजोरियों 
इस निवन्ध मे मौजूद है वे उस ग्रन्थ मे दूर हो जाएँगी । 

उल्लिखित दार्शनिक सम्प्रदायों को सामान्य विशेषताओं की मोटे 
चोर पर होगेल ने सह्दी-सही परिभाषा की थी, परन्तु अपने उस ग्रथ-- 
दर्शद के इतिहुस की-जिसके आधार पर दर्णव के समस्त इतिहास का 
तिवि-निर्धारण किया जा सकता है--प्रशंसनीय रूप से व्यापक त्तथा 
साहसपूर्ण योजना की परिधि मे, एक ओर तो ब्यौरे की बातो मे जा 
सकता उनके लिए असम्भव था और, दूसरी ओर, जिसे वह श्रेष्ठतम 
परिकल्पी दर्शन कहते थे उसके सम्बध मे उस महान्‌ विचारक की जो 
राप्र थी उसकी वजह से भी यूनानी दर्शन के इतिहास के लिए तथा आम- 
तौर से यूनानी मानस के लिए उन दाशेनिक सम्प्रदायों का जो अपेक्षाकृत 
अधिक महत्व है उसे वह वही स्वीकार कर सके थे। ये सम्प्रदाय ही 
यूनानी दर्शन के वास्तविक इतिहास को समझने की कूजी है। यूनानी 
जीवन के साथ उनका जो सम्बन्ध था उसका अधिक गम्भीर निदर्शन मेरे 
मित्र कॉपेन की रचना, फूंडरिक महान्‌ तथा उनके विरोची (77०07700 
वहा (570558 पाठ 5०० -9709580०॥७7) मे मिलती है | ' 


कार्ल मार्क्स श्श्‌ 


एपीक्यूरस के ब्रह्मजान के विरुद्ध प्लटार्क के तकों की आलोचना 
यदि परिशिप्ट के रूप में उसमे दे दी गयी है, तो इसका कारण यह 
नहीं है कि उनके वे तक अनोखे है, वल्कि यह है कि वे तर्कों की एक 
ऐसी जाति (८४०८०७) के प्रतिनिधि है जो दर्शन की ओर बह्दाज्ञानी तर्क 
के दप्टिकोण को बहुत अच्छी तरह से व्यक्त करती 
दर्शन को धर्म की अदालत के सामने पेन करते समय प्लटार्क के 
दृष्टिकोण मे जो असत्यता रहती हे उसका इस आलोचना में कोई उल्लेख 
किया गया है। इस वात के सम्बन्ध मे किसी प्रकार की और बहस 
करने के दजाय डेविड ह्य म का एक अग्तरण दे ढेना ही उपयोगी होगा : 
“सिश्चय ही दर्णन का, जिसकी पर्म सत्ता को हर जगह स्वीकार किया 
जाना चाहिए, यह एक प्रकार से अपमान ही है कि उसे इस वबातके लिए 
बाध्य किया जाय कि अपने निष्कर्पो के लिए हर अवसर पर बह माफी 
- माँगि तथा अपने से रुष्ट हो जाने वाली हर विशेष कला और विज्ञान के 
सामने अपने को न्‍्यायोचित ठहराने का प्रयत्न करे | इस विचार से घोर 
देश-प्रोह के लिए उसी की प्रजा के सागने सजा के लिए खड़े किये गये 
एक राजा का चित्र दिमाग सें आ जत्वा है ! /) 
दर्शन के विश्व-विजयी, पूर्णतया मुक्त हृदय में जब तक लहू की एक 
भी बूँद बाकी है, तवतक अपने विरोधियों से एपीक्यूरस के शब्दों में यह 
कहना वह नही बन्द करेगा कि 
“अपवित्र वह नही है जो भीड के देवताओ को मानने से इन्कार 
कर देता है, वल्कि वह है जो देवताओ के सम्बन्ध मे भीड की राय 
को स्वय स्वीकार कर लेता हे ।”# 
दर्शन इस बात को छिपाता नही हे। प्रोमीथियस की आत्म-स्वीकृति 
यह थी : 
» डायोजनस लायर्टियस को दसवी प्रुस्तक के सवंध में मेनोंकियस के नाम लिसे 
गये एपीक्यूरस के पत्र से । +-सम्पादक 


१६ घर्स 


“चास्तव में, मैं सारे ही देवताओं से घुणा करता हू ।# 
यह स्वय दर्शन की ही आत्म-स्वीकृति है; आकाश और पृथ्वी 
के उन तमाम देवताओ के विरुद्ध जो मानव की चेतना को ही सर्वोच्च 
दिव्यत्व नही मानते, यह स्वय दर्शन का ही नारा'है ! उसके स्तर पर 
किसी भी देवता को नहीं रखा जाना चाहिए । 
और जहाँ तक उन अभागे पागलो का सवाल है जो दशेन की सामा- 
जिक स्थिति के ऊपरी ह्ास को लेकर खुशियाँ मना रहे है, उन्हे फिर 
वह उसी तरह से जवाब देता है जिस तरह कि प्रोमीथियस ने देवताओं 
के दूत, हरमेज को दिया था 
“अपनी वेड़ियो की जगह दासो-जैसी गुलामी को 
में कभी नही खरीद गा । 
जियस*+#की सेवा म बन्दी बने रहने की अपेक्षा चट्टान से 
बंधा रहना कही अच्छा है ! ” 


प्रोमीथियस--दर्शन के पञचाग का सबसे उदात्त सन्‍्त और शहीद है। 


वलिन, सा, १८४१ 


हाल सम अल म2>2अ मल आप अली आन कमल धर कर जकजनर नल के रद टिक बट 


” एसकिलस द्वारा रचत “नदी प्रोमीथियस” से। --संम्पादक 
“ यूनानी इन्द्र । -“स्म्पादक 


दर ९ 
काठ नमनाक्स 


कोलनिज्ञे क्ीटुँग? कं १७९ में अंक का 
मुख्य सम्पादकीय हेख 


अभी तक कौलनिशे जीदुग को, अगर “राइनलूण्ट के बुद्धिजीवियो 
का पत्र” नही, तो कम से कम राइनरूण्ड के “विज्ञापन ”# का पत्र हम 
मानते थे। उच्चके राजनीतिक अग्नलेसो को बुद्धिमत्तापूर्ण तथा चुना हुआ 
सबसे अधिक ऐसा सावन हम मानते थे जिसका काम था कि राजनीति 
के प्रति पाठक में घृणा पैदा कर दे जिससे कि और भी अधिक व्यग्रता के 
साथ विज्ञापन के सजे-सजाये, फडकते हुए तथा बहुधा मोहक वाकपटुता 
से पूर्ण क्षेत्र की ओर वह आकर्पित हो । इस प्रकार, इस क्षेत्र मे भी 
सीति-मत्र था 90 45028 80 8४४8 :*, अर्थात्‌ राजनीति के माध्यम 
से आयस्टर मछलियों के पास पहुँचो | परन्तु कौलनिशे जीदुंग राजनीति 
तथा विज्ञापन के बीच अब तक जो ठीक-ठीक अनुपात कायम किये हुए 
था उसमे हाल में जिन्हे “राजनीतिक उद्योग-धन्धे के विज्ञापन” कहा 
जा सकता है उनकी वजह से व्याघात पैदा हो गया है ! प्रारम्भिक 





5 मार्ससे यहाँ “क्रावाए 667 [682॥26! -बुछ्धिजीवियों के पत्र--तथा 
“पु०७॥॥ 2०७720]]80 --विज्ञफक--शब्दों को लेकर शब्द-क्रीडा कर रहे हैं । 
--सम्पादक 
»' लेटेत शब्द &57798, तारे, तथा जर्मन 6 एड, आयस्टर सछली --वा 
'श्वक्तियों की साउश्यना को लेकर शब्द-क्रीडा की गयी है। --सम्पादक 


- कमजोर, रोग-अत्त, लेख--शब्दों को लेकर शब्द-क्रीडा की गयी है । 


श्द धर्म 


अनिश्चितता के दौर में-जिसमे यह नहीं तय था कि नई चीज को कहाँ 
रखा जाय, हआ यह कि विज्ञापन तो अग्रलेख बन गया और अग्रलेख 
एक ऐसा विज्ञापत जिसे राजनीतिक भाषा मे मिन्‍दा करना कहा 
जाता है ! लेकिन, अगर उसके लिये भी पैसे दे दिये जाएँ तो उसे सिर 
विन्नापन ही कहा जाएगा । # 
उत्तर में यह प्रया है कि अल्य भोजन के पहले मेहमानों को अच्छी 
से अच्छी घराबे विलाई जाती है। अपने उत्तरी मेहमानों के सम्बन्ध में 
इस प्रथा का अनुसरण करते और भोजन से पहले उन्ह उत्साहवद्धक पेय 
पिलाने के लिये हम इसलिए जर भी राजी है कि स्वयम्‌ भाजन में 
लनिशे जीटेंग के १७६वें अक के “रोग-ग्रस्त ## लेख मे, कोई उत्साह 
बढ्धंक वस्तु नही है ! इसलिए, सबसे पहले हम पाठक को लकसियन के 
देवताओं के कथोपकथन के एक सीन (दृष्य) के दर्शन कराते हैं ।४ यह 
गन उसके ऐसे अनुवाद से लिया गया है जो सर्वे्मुलम है, क्योंकि 


हमारे पाठकों में कम से कम एक्राब तो जहर ऐसा होगा जो हेलेती 
(बूलानी ) नहीं 


द। 


लूसियन द्वारा रचित 
देववाओ का छज्ोउरूथ 
२४ हरमेज की शिक्रायते 
हरमेज, मइया 
हरमेज : प्यारी माँ, पूरे स्त्र्ग में क्या कोई भी ऐसा देवता है जो 
मुझसे अधिक परेशान हो ? 
महवा : ऐसा मत बोल, मेरे बेटे ! 
नैधारशए6 का अर्थ जमंत भाषा मे विज्ञायन अथवा निन्‍्द्रा दोनी हो सकता हे । 


“-सम्पादक 
>' यहाँ ।0607067 /&।पी८0 --अग्रलेख--तथा [हत007त067 67676] -- 


“5 सम्पादक 
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हरमेज : क्‍यों नवोलूँ ? मेरे सिर पर इतने बहुत से काम लदे हुए 

है, फिर भी क्‍या मुझे हमेशा अकेले ही काम करते रहना पडेगा 

. और गुलामो की- तरह इतने बहुत-से कत्त॑व्यों को पूरा करते रहना 

पड़ेगा ? पौ फटने से पहले ही उठकर मुझे डाइनिंग हाल 

(भोजनशाला ) की सफाई करनी पड़ती है, काउन्सिल रूम के कुर्सी- 

सोफो को ठीक से लगाना पड़ता है, और, जब सब कुछ ठीक हो जाता 

है तब, जुपिटर (बृहस्पति) की सेवा मे लगकर सारे दिन उसके 

हरकारे के रूप में सन्देशों को लेकर भटकते रहना पडता है | धूल 

से लथपथ ज्योही मै लौटता हूँ त्योही मुझे अमृत पिलाने के काम 

में जुट जाना पडता है। और जो चीज सबसे बुरी लगती है वह 

यह है कि मैं ही अकेला ऐसा एक व्यक्ति हूँ जिसे रात में भी 

शान्ति नहीं मिलती, क्योंकि उस समय मुझे मृत्तको की आत्माओं 

को साथ लेकर यम (प्लूटो ) के पास जाना पडता है और उनके न्याय- 

वितरण के समय एक चपरासी की तरह काम करना पडता है । ज॑से 

कि दिनभर काम करना मेरे लिए काफी नही है, इसलि ? मुझे व्यायाम 

मे शामिल होना पडता है, जनता की सभाओ मे सुन्नधार या 

हिढोरची का काम करना पडता है, और जनप्रिय वक्‍ताओं 

को उनके भाषण याद कराने में सहायता देवी पड़ती है। नही, 

मुझे, जो इतने बहुत-से कामों के बोझ से दवा जा रहा हूँ-- 

इन सबके अलावा, मृतकों के पूरे काम-फाज को भी देखना 

पडता है ! 2 [; 

ओलिम्पस से निकाल दिये जाने के 72 बी, आदत के जोर से अब 

भी अपने “गुलामो-जैसे कत्तंव्यो” को पूँरा करने तथा मृतको के तमाम 
काम-काज को देखने का कार्य हरमेज करता जा रहा है । 

१७९वे अक के रूण लेख को किसने लिखा था, स्वयम्‌ हरमेज् ने 

अथवा बकरे-जैसे देवता, उसके बेटे पैन ने---इस चीज़ का निर्णय करने 

का 'काम स्वयम्‌ पाठक के ऊपर हम छोड़ देते हे । इसका निर्णय करते 


२० घर्म 


समय पाठक को इतना अवध्य याद रखना चाहिए कि यूनानियों का 
हरमेज़ वाक-वंभव तथा तके का देवता था । 

“पत्रो द्वारा दार्शनिक तथा धामिक विचारों का चाहे प्रचार किया 
जाए, वाहे उनमे उनका विरोध किया जाए-हगे ये दोनो ही चीजे एक 
ही समान अनुचित लगती हे ।' 

बुड्ढा अपनी वकवास करता ही चथा जा रहा था, इसलिए मे 
आसानी से समझ गया कि अपनी उद्चाने वाली दिव्य वाणी दाग कीर्सत 
पूरा किये दिना वह “ नही रदेगा। लेदिन फिर गेने अपने को समशाया 
कि एक ऐसे समझदार आदमी की वात पर मुले वग्यो न विग्वास 
कर लेना चाहिए जो इतवा निष्पक्ष है फि स्वण्यू क्पत्र घर में ही अपने 
मत को बिलकुल साफ-साफ जाहिर कर देता दे। उसलिये मैने अपने 
अरधर्य को जान्‍त किया और आगे बढता गया । छिन्तू, देसिये तो ! घरा 
लेख मे, जिसमे एक भी दार्जविण यात होते के दोप नहीं लगाया या 
सकता, कम से कम इस वात की प्रवृति तो हे कि दार्णनिक जिचारो 
का विरोध किया जाए और धार्मिक विचारो का प्रसार किया जाए। 

ऐसा लेख हमारे तिए किस काम का हो सकता है जो स्वयम्‌ अपने 
अस्तित्व के अधिकार को अस्वीकार करता हे, जो स्वयम्‌ अपनी अयो- 
ग्यता की घोषणा करके अपना परिचय देता हे ! वाचाल लेखक हमारे 
सवाल का जवाब देता है। वह बताता हे कि उसके आडम्बरपूर्ण बड़े- 
बडे शब्दोवाले लेखो को कैसे पढा जाए। वह केवल कुछ अंश सामने 
रखता है और उनके “सग्रोग और पारस्परिक सम्बन्ध” का पता लगाने 
का काम “वह अपने ५ की चतुराई” के मत्ये छोड़ देता है ! 
जिस तरह की चीजो का वह विशेश्यन दारता हे उनके राम्बन्ध में यही 
सबसे अच्छा तरीका है। अस्तु, हम '“सयोग और परस्पर सम्बन्ध! 

ढूढेगे और फिर अगर यह जपनी-मोतियो की माला नहीं वन जाती तो 
इसका दोप हम पर नही होगा । 


३ ाजधाजभजज---ैपप-+-ज््-ध ------++++-त..002तततततततततततत रु 
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लेखक कहता है : 

“जो पार्टी इन साधनों का” (अखबारों में दार्शनिक और 
धामिक विचारों का प्रचार और विरोध करने के लिए) “उपयोग करती 
है वह, हमारी राय मे, इस चीज के जरिए यह जाहिर कर देती है कि 
उसके इरादे सम्प्तानपुर्ण नहीं है और उसकी दिलचस्पी लोगो को सिखाने 
तथा उनके अन्दर ज्ञान का प्रसार करने मे इतनी नहीं है जितनी कि 
अपने किन्‍्ही गढ़ लक्ष्यों को प्राप्त करने में है 

उसकी राय यह है, इसलिए फिर गृढ लक्ष्यों को प्राप्त करते के 
भलावा और कोई उद्देश्य उसके लेख का नही हो सकता । किन्तु ये “गृढ 
लक्ष्य” गृढ नही रहेंगे । 

लेखक कहता है कि “ग र-पेशेवर वकवासियों की जवान बन्द करने 
का” राज्य को न केवल अधिकार है, वल्कि ऐसा करना उसका कत्तंव्य 
भी है। उसका मतलब अपने विचारों के विरोधियों से है, क्योंकि इस 
बात में तो वह बहुत दितो से स्वयम्‌ अपने से सहमत है कि वह एक 
पेशेवर बकवासी है । े 

इसलिए, दरअसल, सवाल धामिक मामलो के सम्बन्ध में सेन्सरशिप 
को और भी कसने का है, अखबारों के खिलाफ, जिन्होंने अभी मुश्किल 
से ही आजादी से साँस लेना शुरू किया है, पुलिस द्वारा एक नया कंदम 
उठाने का है । 

“हमारे मतानुसार, राज्य के ऊपर अधिक कठोरता बरतने का 
अभियोग लगाने के बजाय उसपर आवश्यकता से अधिक सहनशीलता 
दिखलाने का दोष लगाया जा सकता है ।” | 

' परन्तु अग्न लेख का लेखक और भी समझदारी से काम लेता है: 
राज्य की निन्‍दा करना खतरनाक है, इसलिए वह अधिकारियों की वात 
करता है, अखबारों की स्वतत्रता के विरुद्ध उसका अभियोग सेन्सरवालों 
के विरुद्ध अभियोग बन जाता है; सेन्सरवालो को वह इस वात का दोप 
देता है कि वे “सेन्सर” करने का काम “बहुत कम” करते है । 


२२ .. घर्म 
“तये दार्शनिक स्कूल (सम्प्रदाय) के प्रति दोपणीय संहनशालता 
दिखलायी गई हैं । उसे इस बात की छूट दे दी गयी है कि सार्वजनिक 
अखबारों में तथा अन्य छपी हुई ऐँसी कृतियों मे, जो केवल ,वैज्ञानिक 
पाठकों के लिए नही रची जाती हैं, ईसाई धर्म के ऊपर वह सर्वथा 
अजोभनीय हमले कर सके । यह सही है कि यह छूट राज्य ने नहीं दी है, 
वल्कि 'बैयक्तिक' अधिकारियो ने दे रखी है |” 
लेखक फिर रुक जाता है और इस विपय मे दुबारा सोचता है . 
आठ दिन भी नहीं बीते जब उसने कहा था कि सेन्सरशिय की आज़ादी 
होने की वजह से अखबारों की आज़ादी वहुत कम रह गयी है ; अब 
वह कहता है कि सेन्सर वालों पर जोर पड़ने की वजह से सेन्सर के 
काम में बहुत कम जोर रह गया है | 
इस गडवडझ्ााले को फिर कुछ ठीक करना चाहिए 
“सेन्सरशिप जबतक चाल है तवतक उसका यह सबसे आवशध्यक 
कत्तंव्य हो जाता है कि छोकरो की बदतमीजी से भरी उस गन्दी विप्दा 
पर रोक लगा दे जो हाल में वार-वार हमारी आँखो के सामने तकलीफ - 
ढग से आयी है । 
आँखें कमजोर है | कमजोर है | और “एक ऐसे कथन से, जो केवज 
आम जनता की समझने की शक्ति को लक्ष्य से रखकर किया गया हो 
कमजोर से कमजोर आँख को भी तकलीफ पहुंचेगी ।” 
ढीली सेन्सरशिय अगर गन्दी विप्ला को अखबारों में आने की 
इजाज़त दे देती है, तव फिर अखबारों की आजादी से और किस चीज 
की आणा की जा सकती हूँ ? अगर हमारी आऑखे इतनी कमजोर है कि 
नो चीज सेन्सर कर दी गयी है उसकी “गुस्ताखी” ((96णा) को 
भी वे नही सह सकती, तब फिर स्वतत्र प्रेस (अख्वारो) की “दिलेरी” 
(४७) को सहने की शक्ति उनसे कहाँ से आयेगी ? ह 
“जब तक सेन्सरशिप चाल है तब तक उसका यह सबसे आवश्यक 
फत्तंव्य है कि” और जब वह खत्म हो जायगी ?---तो वास्तव में इस 
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वाक्य का अर्थ यह समझा जाता चाहिए: सेन्सरशिप का सबसे आवश्यक 
कर्त्तत्य यह है कि जब तक सम्भव हो त्व तक वह चाल रहे । 

और लेखक इसके वारे मे फिर सोचता है : 

“सरकारी वकील ( लोक-अभियोक्ता ) का काम करना हमारा 
कर्तव्य नहीं है और इसलिए हम और भी अधिक साफ-साफ तफसील 
बताने की जरूरत नहीं समझते ।”” 

कैसी दिव्य दया भरी है इस आदमी में ! वह भौर सही-सही 
“तफसीन” बताने की जरूरत नही समझता, यद्यपि बिल्कुल ठीक-ठीक, 
बिल्कुल साफ-साफ सकेतो के द्वारा वह यह वता देता है और जाहिर 
कर देता है कि उसकी राय का मतलव क्या है। खटका पैदा करने वाले 
शब्द वह कहता है, लेकिन अस्पष्ट रूप से, अर्द्ध चुपके से, कानो में ! 
उसका कर्त्तव्य लोक-अभियोक्ता (सरकारी वकील) का काम करना नही 
है ; उसका कर्त्तव्य एक रूहपोश (गुप्त) अभियोक्ता का काम करना है ! 

भाखिरी वार फिर यह मुसीबत का मारा आदमी अपनी राय बदल 
देता है: उसका कर्त्तव्य उदार विचारोवाले अग्रलेख लिखना है, “अख- 
बारो की स्वतत्रता के वफादार समर्थक” का नाटक करना है। अस्तु, 
वह अपनी अन्तिम स्थिति इस तरह जाहिर करता है: 

' “हम ऐसे तरीके का विरोध किये विना नहीं रह सकते जिसका 
लक्ष्य, अगर वह अनजानी असावधानी का परिणाम नही है, अखबारों 
की आजादी को और वबढ़वाने के आन्दोलन को जनता की दृष्टि में 
बदनाम करने और उसके उन विरोधियो के हाथ मजबूत करने के अलावा 
और कुछ नहीं हो सकता जिन्हें इस बात का डर है कि ईमानदारी बरती 
जाने से उनका नुकसान होगा ।” 

अखबवारो की आजादी का यह जबर्दस्त समर्थक-जो जितना मर्मज् 
है उतना ही दिलेर भी है--कहता है कि सेन्सरशिप अगर केवल वह अग्रेत्ध 
चीता नही है जिसपर लिखा हुआ है, “मै सो रहा हूँ, मुझे जगाना 
मत !”, तो उसने इस “अधर्मी” तरीके को इसलिए अपनाया है' जिससे 


शर्ट घर्स 
कि अखबारों को और अधिक आजाद कराने के आन्दोलन को जनता 
की दृष्टि में बदनाम कर दिया जाए। 

क्या अखबारों के ऐसे आन्दोलन को बदनाम करने की अब भी 
ज़रूरत है जो “अनजानी असावधानियो” की ओर सेन्सरणिप का ध्यान 
दिलाता है और जो जनता की दृष्टि में “सेन्सर के चाकू” की मदद से 
सुख रू होने की उम्मीद करता है ? 

इस आन्दोलन को उसी हद तक “आजाद” कहा जा सकता है जिस 
हद तक कि वेगर्मी की छूट को कभी-कभी “आजादी” कहा जाता है । 
भर क्या यह हास्यास्पद और पाखण्डपूर्ण वेशर्मी नहीं है कि एक तरफ 
तो अखबारों की और अधिक आज़ादी के आन्दोलन का समर्थक बनने 
का दिखावा किया जाए और, दूसरी तरफ, उसी के साथ-साथ, यह 
सिखाया जाय कि दो वन्दूकधारी सिपाही उसके हाथों को ज्योही अपनी 
गिरिफ्त से मुक्त कर देंगे त्योही प्रेस (अख़बार) नाली मे गिर 
जाएगा ! 

दार्शनिक अख़बार जब स्वयम्‌ जनता की दृष्टि में अपने को बदनाम 
कर लेते हे तव फिर सेन्सरशिप की हमें क्या ज़रूरत है, तव फिर इस 
अग्रलेख की हमे क्या जरूरत है ? निस्सन्देह, “वबैज्ञामिक शोधकार्य की 
आजादी” को लेखक किसी प्रकार सीमित नही करना चाहता ! 

“वैज्ञानिक शो के कार्य को वर्तमान काल मे जो व्यापकतम्‌ और 
सर्वथा सीमाहीन छूट दे दी गयी है वह उचित ही है ।” 

किन्तु, वैज्ञानिक शोब-कार्य के सम्बध में इस भलेमानुप की क्‍या 
धारणा है यह उसके निम्न कथन से स्पष्ट हो जायगा : 

“इस चीज के बीच साफ-साफ भेद किया जाना चाहिए कि वैज्ञा- 
निक शोध की स्वतंत्रता के लिए--जिससे स्वयम्‌ ईसाई धर्म का लाभ ही 
हो सकता है--किस चीज़ की जरूरत है और कौन-सी चीज़ वैज्ञानिक 
शोध की सीमाओ से परे है ।” 

' वैज्ञात्रिक शोध की सीमाएँ क्‍या हो, इसका निर्णय स्वयम्‌ वैज्ञानिक 
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शोधकार्य को छोड़ कर और कौन करे ? किन्तु, अग्रलेख के अनुसार 
वैज्ञानिक शोधकार्य की सीमाएँ निर्वारित कर दी जानी चाहिए । इसलिए, 
अग्रलेख एक ऐसी “सरकारी बुद्धि” को जानता है जो वैज्ञानिक शोध से 
सीखती नहीं है, वल्कि उसे सिखलाती है और जो, एक सर्वेज्ञानी भग- 
वान की तरह, यह निर्धारित कर देती है कि हर वाल की लम्बाई कितनी 
होनी चाहिए जिससे कि कोई वैज्ञानिक दाढी विश्व-महत्व की एक वस्तु वन 
जाए। सेन्सरशिप की वैज्ञानिक प्रेरणा मे अग्नलेख की जवर्दस्त आस्था है । 

“वैज्ञानिक शोध” के सम्बन्ध मे अग्रलेख की इन “मू्तापूर्ण” 
व्याख्याओं की और अधिक जाँच-पडताल करने से पहले, आइये, श्री ह०% 
के “धर्म के दर्शन” का, उनके “अपने विज्ञान” का, जरा मजा हम ले ले ! 

“धर्म ही राज्य की नीव है, क्योकि प्रत्येक ऐसे सामाजिक संघ के 
अस्तित्व की वह आधार-शिला है जिसका उद्देश्य केवल किसी प्रच्छन्त 
उद्देश्य को प्राप्त करना नही है |” 

सबूत : “बचकानी जड़ासक्ति” के रूप में, अपनी सबसे कच्ची हालत 
में भी वह (धर्म--स०) मनुष्य को किसी हद तक इन्द्रियजनक भरूखों से 
ऊपर उठा देता है। मनुष्य अयर अपने ऊपर उनको एकदम हावी हो 
जाने देता है तो वे (इनच्द्रियजन्य क्षुधाएँ--स०) नोचे गिराकर उसे पशु 
की स्थिति में पहुँचा देती है और फिर उसे किसी उदात्त उद्देश्य को पूरा 
करने के योग्य नही रहने देती ।” 

जड़पूजा5 को अग्रलेख धर्म का “सबसे कच्चा स्वरूप” कहता है। 
इस भाँति वह एक ऐसी चीज को मान लेता है जिसे विना उसकी राय 
के भी “वैज्ञानिक शोध” के तमाम मनुष्यों ने एक प्रमाणित बात के रूप 
में मान लिया है। यह चीज यह है कि “पशुपृजा” जडपूजा की अपेक्षा 
एक अधिक ऊंचा धर्म है ! लेकिन क्‍या पशुपृजा मनुष्य को नीचे गिरा 
कर पश्ु से नीचे नही पहुँचा देती, क्या वह पशु को मनुष्य का ईइवर 
नही बना देती ? 


+ देस्मेज ।--स ० 
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अब इस “जडपूजा” की बात को हम जरा ले छे ! लेखक का 
ज्ञान वास्तव भें किसी टकही पत्रिका वाला ही ज्ञान है । जडासक्ति मनुप्य 
को भूखो (या अभिलापाओं--स ० ) से ऊपर उठाने से इतनी दूर है कि उल्टे 
उसे “इच््रियजन्य भुखों का धर्म” कहा जाता है। भूखो की कल्पना 
जड़-पुजक को प्रवंचना मे डालकर यह विग्वास दिला देती है कि उसकी 
कामनाओं को पूरा करने के लिए “जड वस्तु” अपने प्राकृतिक 
रूप को त्याग ठेगी। इसलिए, जडयूजा जब जड़-पुजक की सबसे निष्ठा- 
वान्‌ सेवक नही रह जाती तो जड-पूजक की कूर भूख जडासक्ति का 
विध्चंस कर देती है । 

“जिन राप्ट्रो न अधिक ऊँची ऐतिहासिक प्रतिष्ठा प्राप्त की है 
उनके राष्ट्रीय जीवन का परमोत्कर्ष उनके धामिक भाव के सर्वोच्चि 
विकास के साथ-साथ हुआ था, और उनकी महानता और गक्ति की क्षय 
उनकी धामिक सस्क्ृति की क्षय के साथ-साथ हुई थी ।” 

सच्चाई लेखक के इस कथन को बिल्कुल उल्टा कर देने से प्राप्त 
होगी; इतिहास को उसने उल्टा खडा कर दिया है । प्राचीन काल के 
देशों मे यूनात और रोम असन्दिग्ध रूप से सर्वोच्च “ऐतिहासिक सस्क्ृति' 
के देश थे | यूनान की आन्तरिक प्रगति अपने उच्चतम्‌ शिखर पर पेरी- 
क्लीज के जमाने में पहुंची थी, और उसकी वाह्य प्रतिप्ठा सबसे वुलन्दी 
प्र सिकन्दर के जमाने मे । पेरीक्लीज़ के जमाने में धर्म का स्थान सोफी- 
बादियों ने, सुकरातने--जिसे दर्शन का अवतार कहा जा सकता है---कलाने, 
तथा वागू-विलास ने ले लिया था । सिकन्दर का. समय अरस्तु का समय 
था जिसने “वैयक्तिक” आत्मा की शाब्वतता तथा अस्तिवाची धर्मो के 
ईव्वर को मानने से इन्कार कर दिया था | और फिर रोम ! सिसरो को 
पढ़िये | रोम जिस समय अपने चरम उत्कर्प पर था उस समय सुसस्क्ृत 
रोमतो का धर्म एपीक्यूरसवादी, जितेन्द्रिवादीः अथवा सन्देहवादी< 
दशन था । पुराने राज्यों के पतन के साथ-साथ यदि पुराने राज्यों के 
घर्म भी मिट जाते है, तो इसका कारण इसके सिवा और कुछ नही है कि 
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प्राचीनकाल की कौमो का “वास्तविक धर्म “उनकी राष्टरीयता” की 
उनकी' “राजसत्ता” की पूजा थी। पुराने राज्यों का पतन पुराने 
धर्मों के पतन के कारण नही हुआ था, बल्कि पुराने राज्यो के पतन के 
कारण ही पुराने धर्मो का पतन हो गया था | और तब भी उस अग्न-लेख 
जैसा अज्ञान अपने को “वैज्ञानिक शोध-कार्य का विधायक” घोषित 
करता है और दर्शन के नाम “फरमान” जारी करता है ! 

“सम्पूर्ण प्राचीन दुनिया का मिस्मार हो जाना अनिवार्य था क्योकि 
अपने वैज्ञानिक विकास में कौमो ने जो प्रगति की है उसका आवश्यक 
नतीजा यह हुआ है कि उन गलतियो का पता चल गया है जिन पर 
उनके धामिक विचार टिके हुए थे ।” 

इस तरह, अग्रलेख के कथनानुसार, सम्पूर्ण प्राचीन दुनिया इसलिए 
रण्ट हो गई थी कि वैज्ञानिक शोध ने प्राचीन धर्मो की गलतियों को 
जाहिर कर दिया था | धर्मों की गलतियो के संबन्ध में शोधकार्य अगर 
खामोश बना रहता, तो क्या प्राचीन दुनिया नष्ठ न होती ? अग्रलेख के 
लेखक ने रोम के अधिकारियों से अगर लुकरेटियस तथा लूसियन की 
रचनाओ को खत्म कर देने की सिफारिश कर दी होती तो क्या प्राचीच 
दुनिया नष्ट'न हो जाती ? 

बाकी, श्री ह० की विद्वत्ता मे हम बस केवल एक और टिप्पणी जोडने 
की धृप्टता करेगे। 

प्राचीन दुनिया का पतन जिस समय नजदीक आ रहा था ठीक उसी 
समय अलबजु न्डिया के स्कूल (दार्शनिक सम्प्रदाय) का उदय हुआ था ।, 
इस स्कूल ने बल-पूर्वक यह प्रमाणित करने की कोशिश की कि यूनानी पौरा- 
णिक कथाओ में जो कुछ है वह “शाइवत सत्य” है तथा “वैज्ञानिक गोध- 
कार्य के तथ्यों के साथ” उसका पूरा सामञ्जस्य है। सम्राट जूलियन भी 
उसी दर्शन के मानने वाले थे जिसका विचार था कि जमाने की उठती 
हुई नई मावना को न देखने के लिए उसकी तरफ अगर वह अपनी आँख 
बन्द किये रहेगा तो वह भावेत्रा ख़त्म हो जायगी। लेकिन फ़िलहाल 
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हम श्री ह० के निष्कर्पों पर विचार करे ! प्राचीन काल के धर्मों में 
“दिव्यात्मा सम्बवी क्षीण भावनाएँ गलतियों की गह॒नतम रात्रि के आवरण 
में छिती हुई थी” और इसलिए वैज्ञानिक शोधो का विरोव करने की 
सामर्थ्य उनमे नहीं थी। ईसाई धर्म के सम्बन्ध में यह स्थिति विल्कुल 
उल्टी है--विचार करने वाली कोई भी मशीन इसी निष्कर्ष पर 
पहुँचेगी । वास्तव मे, श्री हु० कहते है 

“वैज्ञानिक मोधकाय॑ के श्रेप्ठतम निष्कर्पों ने अभी तक ईसाई धर्म 
की सच्चाइयो को सही सावित करने का ही काम किया है ।” 

इस वात के वावजूद कि अतीत काल के प्रत्येक दर्शन पर, निरफपवाद 
रूप से, धर्माचारियों ने स्ववर्म त्याग का अभियोग लगाया था--इस 
सम्बन्ध में धर्म-निष्ठ मालेब्रांश तथा दिव्यज्ञान से प्रेरित जैकव बोहमे 
तक को नही वख्शा गया था, और लाइबनीज के ऊपर ब्र्‌ न्सविक के 
किसानो द्वारा “[,०फ़थआए” होने का (0979०70॥5 होने का-यानी 
ऐसा आदमी होने का जो किसी चीज मे विश्वास नहीं करता), तथा 
अग्रेज़ क्लार्क और न्यूटन के दूसरे अनुयायियो द्वारा एक नास्तिक होने का 
अभियोग लगाया गया था, इस बात के वावजूद कि, जैसा कि सबसे योग्य 
तथा पक्के प्रोटेस्टेण्ट धर्माचार्य कहते है, ईसाई धर्म तके के साथ इसलिए एक 
राय नही हो सकता कि “सासारिक” तथा “घामिक” तर्क एक-दूसरे के 
विरोधी है--तरतूलियन ने इसी चीज को वडे क्लासिकल (परिनिष्ठित ) 
ढंग से निम्न बब्दोमे व्यक्त किया था. “एशएय 6४६१प्ता8 धँ8परातपा। 
€४/”-फिर,इस सबके बावजूद, धर्म के साथ वैज्ञानिक ज्ञोध का मतैक्य इसके 
अतिरिक्त और किस तरह से प्रमाणित किया जा सकता है कि धर्म को 
अपने मार्ग पर चलने के लिए मुक्त छोडकर स्वय शोधकार्य को ही 
उसका रूप धारण करने के लिए बाध्य कर दिया जाय ? इस सम्बन्ध में 
कम से कम बात जो हम कह सकते हैं वह यह है कि जोर-जवर्दस्ती 
प्रमाण का काम नही दे सकती ! 


वेशक, अगर आप पहले से ही यह तय कर छे कि केवल वही चीज़ 


काले मादस २६ 


वैज्ञानिक शोध की होगी जो स्वयम्‌ आपके विचारों से मेल खाती है वो 
भविष्यवाणी करना आपके लिए कठिन नहीं होगा । किन्तु तब, आपके 
कथन का उस भारतीय ब्राह्मण के कथन से क्या अधिक महत्व होगा जो 
वेदो* को पढने के अधिकार को अकेले अपने लिए सुरक्षित रखकर उसकी 
पवित्रता प्रमाणित करता है ? 


हाँ, ह० कहते है, “वैज्ञानिक शोव” करो, परन्तु जो भी शोधकार्य 
ईसाई धर्म का खण्डन करता है वह या तो “आधे ही रास्ते मे रुक जाता 
है”, अथवा “गलत मार्ग अपना लेता है” ! इससे भी आसान तकं-व्यवस्था 
अपने लिए क्‍या कोई कायम कर सकता है ? 


वैज्ञानिक शोध अगर “उस चीज के सार को अपने को 'साफ-साफ्‌ 
समझा लेती है” जिसे उसने ढूँढ निकाला है, तो ईसाई घर्मं की सच्चाइयो 
से वह कभी नही टकरायेगी” ; लेकिन, साथ ही साथ, राज्य को अच्छी 
तरह देखना चाहिए कि “साफ-साफ समझा लेने” का यह कार्य असम्भव 
ही बना रहे । शोधकार्य को जनता की समझदारी की शक्ति को कभी 
नही अपील करनी चाहिए, अर्थात्‌, उसे न कभी लोकप्रिय बनना चाहिए 
और न स्वयम्‌ अपने को ही स्पष्ट होना चाहिए । राजतंत्र के तमाम 
अवैज्ञानिक अखबार भी अगर उसके ऊपर हमला बोल दे तव भी उसे 
विनम्र और मूक ही बना रहना चाहिए । 


ईसाई धर्म के अन्दर “किसी नयी पतनशीलता” की सम्भावना नही 
है, किन्तु पुलिस को उसकी रखवाली करनी चाहिए जिससे कि अखवारो 
के दर्शन वधघारने वाले लेखक उसमें पतनशीलता न पैदा कर दे ; पुलिस 
को बहुत सख्त रखवाली करनी चाहिए ! सत्य के साथ संघर्ष मे, गलती 
स्वयम्‌ अपने-आप मान ली जाएगी--बाहरी शक्ति से उसे कुचलने की कोई 
आवश्यकता नहीं होगी ; किन्तु, “गलती” के समर्थकों को--उनकी 
आन्तरिक स्वतत्रता त्ष तो नही, क्योकि उसे वह उनसे छीन नही सकता, 
परन्तु उस स्वतत्रता का उपयोग करने की सम्भावना से वंचित करके, 
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जिन्दा रहने की सम्भावना से वचित करके--राज्य को चाहिए कि सत्य 
के सधर्ष को, वह आसान बनादे ! ड 

ईसाई घ॒र्मं को अपनी विजय का विह्वास है, किन्तु, श्री ह० के 
कथनानुसार, विजय का उसे इतना विश्वास नहीं है कि पुलिस की सहा- 
यता को वह ठुकरा दे ! 

अगर शुरू से ही यह मान लेना है कि हर चीज जो आपकी भक्ति- 
भावना के विरुद्ध है वह गलत है और उसके साथ इसी ढंग से व्यवहार 
किया जाना चाहिए, तव आपके और मुसलमानों के दावों में क्या कर्क है, 
आपके और किसी भी दूसरे धर्म के दावों मे क्या फर्क है ? क्‍या अन्धमत 
की बुनियादी सच्चाइयो का विरोध न हो सके इसलिए दर्शन को, इस 
कहावत के अनुसार कि “जैसा देश वैसा भेष”, हर देश के लिए अलग- 
भलग सिर्द्धातों को अपनाना चाहिए ? क्‍या उसे एक देश में यह मानना 
चाहिए कि ३ २ १८ १, दूसरे देश मे यह कि ' स्त्रियों के आत्मा नहीं 
होती, और किसी तीसरे देश में यह कि स्वर्ग में बीयर पी जाती है ? 
जिस तरह से पोधो तथा ख-पिण्डो की एक सार्वभोमिक प्रकृति है उसी 
तरह क्या कोई सार्वभौमिक सानव प्रकृति नही है ? दर्शन सत्य का पत्ता 
लगाता है, उसका नही जिसे सत्य माना जाता है ; वह उसका पत्ता 
लगाता है जो समस्त मानवो के लिए सच है, उसका नही जो व्यक्तियों 

- के लिए सच है। दर्शन की अधिभूतवादी सच्चाइयाँ राजनीतिक भूगोल 

की सीमाएँ नही जानती ; उसकी राजनीतिक सच्चाइयाँ इस बात को 
वखूबी जानती हैं कि कहाँ ये सीमाएँ किसी विशेष दुनिया के मायावी 
क्षितिज को ही वास्तविकता मानने लगती है और कहाँ निरे राष्ट्रीय 
दृष्टिकोणों को ही वे मानवी मस्तिष्क का सच्चा क्षितिज समझ वैठती 
है । ईसाई धर्म के हिमायतियों मे ह० सबसे कमजोर है ! 

ईसाई धर्म के पक्ष मे उनका एकमात्र प्रमाण ईसाई धर्म का लम्बा 
अस्तित्व है । तो क्या दर्शन भी नही थेल्स के ज़माने से लेकर हमारे जमाने 
तक चला आया है और क्या, स्वयम्‌ हु० के कथनानुसार, अपने महत्व के 
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बारे मे उसे आज हमेशा से भी अधिक दावा करने और राय रखने का 
अधिकार नही है ? 

और, अन्त में, हु० इस चीज़ को कैसे सावित करते है कि राज्य एक 
“ईसाई” राज्य है, कि नैतिक मानव-प्राणियों का एक स्वतत्न संघ होने 
के बजायः वह आास्तिकों का एक संघ है, कि उसका उद्देश्य स्वतत्रता को 
एक वास्तविकता बनाने के वजाय, अन्बचमत को वास्तविक वनाना है ?- 
“हमारे सारे योरोपीय राज्यो की नीव ईसाई घर्म है! ” 

फान्सीसी राज्य की भी ? श्ञार्द १? (चार्टर) की घारा”३ में यह नही 
कहा गया है कि “नागरिक तथा सैनिक नौकरियाँ प्राप्त करने का अधि- 
कार” “प्रत्येक ईसाई,” अथवा “केवल ईसाई” को है, बल्कि यह कहा 
गया है कि उसका अधिकार “ (005 658 फ्गक्षा८क्ष॑ं57 (तमाम फान्सी- 
सि्यों--अनु० ) को एक समान है ।” 

प्रशा के [.॥0760६ (विधान) के खण्ड २, भाग १३ में भी कहा 
गया है कि, 

“राज्य के सर्वोच्च प्रमुख का प्रथम कत्तंव्य यह है कि आन्तरिक 
गौर बाह्य, दोनो, जगहो की शान्ति तथा सुरक्षा की रखवाली करे और 
हर एक की उस चीज़ की, जो उसकी है, हिंसा तथा हस्तक्षेप से 
हिफाजत करे |” 

किन्तु, घारा १ के अनुसार, “राज्य के” तमाम “कत्तंव्य तथा 
अधिकार” राज्य के सर्वोच्च प्रधान मे ही निहित रहते है। उसमे यह 
नही कहा गया है कि राज्य का प्रथम कत्तंव्य विधर्मवादी गलतियों को 
दवाना तथा परलोक के परमानन्द की व्यवस्था करना है । 

लेकिन, अगर कुछ योरोपीय राज्य वास्तव में ईसाई धर्म की आधार- 
शिला पर खड़े हुए है, तो क्या ये राज्य उनकी धारुणा के समरूप हैं ? 
क्या किसी स्थिति का “मात्र अस्तित्व” उस स्थिति का एक अधिकार वन 
जाता. है ? 

हमारे हु० की दृष्टि मे ऐसा ही होता है, क्योंकि हीगेलवाद के 


जम 
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नौजवान समर्थकों को याद दिलाते हुए वे कहते है “कि राज्य के अधि- 
काश भाग मे प्रचलित कानूनों के अनुसार जो शादी गिरजे द्वारा अनु- 
संत्रित (पवित्र) नही कर दी गयी है उसे रखेल की स्थिति करार दे दिया 
जाता है और पुलिस की अदालतों द्वारा उसे दण्ठित किया जाता है ।” 
इसलिए, उस “शादी को जिसे गिरजे ने अनुमत्रित नहीं किया है” 
राइन के किनारे नेपोलियन की आचार-संहिता के अनुसार अगर “शादी” 
माना जाता है और, इस्प्री के समीप, प्रशा के लाण्ड्‌ झत (कानून) के अनु- 
सार “रखैल की स्थिति” कहा जाता है, तो “पुलिस की अदालत” द्वारा 
दिया जाने वाला दण्ड दार्शनिकों के लिए इस बात की एक दलील है कि जो 
चीज एक जगह सही है दूसरी जगह वही गलत हो सकती है, कि वैज्ञानिक 
तथा नैतिक रूप से शादी की बुद्धिसगत धारणा नेपोलियन की आचार- 
संहिता में नही, वल्कि लाण्ड्रेझत (जर्मत कानून) मे मिलती है। “पुलिस 
की अदालत के दण्ड का” यह “दर्शन” दूसरी जगहों के लोगों मे विश्वास 
पैदा कर सकता होगा, पर प्रशा मे उसे कोई नहीं मानता । बाकी, 
“पवित्र” शादी की ओर प्रशियाई लाण्ड्रेसत (कानून) की कितनी कम 
अभिरुचि है यह उसके १२वें अध्याय के दूसरे भाग की धारा श१से 
स्पप्ट है : 

“लेकिन, देश के कानूनो के अन्तर्गत जिस विवाह की अनुमति मिली 
हुई है उसकी नागरिक प्रामाणितकता इस बात से जरा भी कम नही होती 
कि उसके लिए धामिक अधिकारियों की अनुमति नही मांगी गई हैं, 
अथवा मागने पर वह इन्कार कर दी गयी है।” 

यहाँ, प्रशा मे भी, गादी-विवाह को “धामिक अधिकारियों” के 

वन्धन से आशिक रूप से मुक्त कर लिया गया है और उसकी “नागरिक” 

प्रामाणिकता “पुरोहितो द्वारा दी जानेवाली” प्रामाणिकता से भिन्‍न है । 

इसके कहने की आवश्यकता नही है कि राजसत्ता के सम्बन्ध भे ईसाई 
राज्य के हमारे इस महान्‌ दार्शनिक की बहुत “ऊँची” राय नही है । 

“चूंकि हमारे राज्य अधिकार पर आधारित संघ मात्र नहो है, वल्कि 
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साथ ही साथ वे सच्ची शैक्षिक संस्थाएँ भी है--अन्तर केवल इतना है कि 
उनकी देखभाल का क्षेत्र नवयुवको,” आदि “की जिक्षा के लिए ववायी गयी 
संस्थाओ के क्षेत्र से अधिक व्यापक है-इसलिए, समस्त सार्वजनिक शिक्षा” 
की आधारणिला “ईसाई धर्म” है । 

हमारे स्कली वच्चो की शिक्षा प्रग्नोत्तरी के द्वारा छिक्षा देने की 
पद्धति पर जितनी आधारित है उतनी ही वह प्राचीन शास्त्रीय ग्रथों तथा 
आम विज्ञान के ऊपर आधारित है। 

ह० के कथनानुसार, राज्य तथा एक शिश्ु-गृह के वीच अन्तर सार- 
तत्व का नही, वल्कि आकार का है--राज्य “देखभाल” के अपने कार्य को 
एक अधिक व्यापक क्षेत्र मे करता है । 


परन्तु राज्य की सच्ची “सार्वजनिक शिक्षा” का सम्बष इस वात 
से है कि राज्य विवेकपूर्ण तथा सार्वजनिक हो; अपने सदस्यो को राज्य 
का सदस्य बनाकर राजसत्ता स्वयम्‌ उन्हे शिक्षित करती है, व्यक्तिगत 
लक्ष्यो को वह आम लक्ष्यो मे बदल देती है, स्वूल इच्छाओं को नैतिक 
प्रवृत्तियों मे, और प्राकृतिक स्वतंत्रता को परमार्थिक आजादी मे--जिससे 
कि व्यक्ति को सम्पूर्ण समाज के जीवन मे आनन्द मिलने लगता है और 
सम्पूर्ण समाज को प्रत्येक व्यक्ति के स्वभाव और व्यवहार मे ! 


इसके विपरीत, ( कौलनिशे जीटुग का--अनु० ) अग्नलेख राज्य 
को ऐसे मुक्त मानवों का सघ नही मानता जो एक दूसरे को शिक्षित 
करते रहते है, बल्कि ऐसे वयस्को की एक भीड मानता है जिनके भाग्य 
मे यही लिखा हुआ है कि उन्हें ऊपर से शिक्षा मिलती रहे और स्कूल 
के “संकुचित” कमरे से जब वे निकले तो वाहर के “अधिक व्यापक 
स्कूल के कमरे में पहुँच जाएँ । 

शिक्षा तथा संरक्षण के इस सिद्धान्त को यहाँ पर अखवारों की स्वतं- 
त्रता के एक ऐसे हिमायती ने पेश किया है जो, उसके प्रति अपने उत्कट 
प्रेम के कारण, “सेन्सरशिंप की असावधानियो” का उल्लेख करता है 
जो जानता है कि “जनता की समझने की क्षमताओं” का उचित स्थान 


के 
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+ 


पर कैसे वर्णन किया जाए (कदाचित्‌ जनता की समझ की क्षमताएँ हाल 
मे कौलनिशे ज़ीटुंग को इसलिए इतनी ख़तरनाक लगने लगी है कि जनता 
ने उस “मअदार्शनिक अखबार” की अच्छाइयो की तारीफ करना 
छोड दिया है ?), और जो वैज्ञानिकों को सलाह देता है कि पब्लिक के 
सामने उन्हे एक विचार रखना चाहिए और उसके पीछे दूसरा ! 

अग्रलेख ने जिस प्रकार राज्य के सम्बन्ध में अपने विचारों की' 
“लघु” झाँकी हमे दिखला दी है, उसी प्रकार अब वह “ईसाई धर्म” के 
सम्बंध में अपने हीन विचारों से हमे परिचित कराएगा । 

“किसी देश की ऐसी आवादी को, जो महसूस करती है कि आमतौर 
से वह अच्छी तरह और सुखी है, दुनिया के अखबारों के तमाम लेख भी 
कभी इस बात का विश्वास नही दिला पायेगे कि वह बुरी हालत में 
है ।” 

हमारा भी यही खयाल है । दरअसल, अख़बारों के ऐसे लेखो के 
विरुद्ध घामिक श्रद्धा की परम सुखदायी तथा सर्व-विजयी गारन्टी की 
गपेक्षा, खुशहाली और सुख की भौतिक भावना अधिक मजबूत कवच का 
काम करती है ! ह० यह गीत नहीं गाते कि “हमारा ईश्वर एक सुदृढ़ 
दुर्ग है ।” सम्भवत., “चन्द लोगो” की सांसारिक सस्कार-युक्त संस्कृति की 
अपेक्षा “जनता” के सचमुच विश्वासी हृदय पर अधिक आसानी से सदेह 
की जग लग सकती है । 

ह० को एक “मुव्यवस्थित गरिरजे” (यानी ईसाई धर्म-संघ--अनु ० )' 
के अदर “विद्रोह के उऊसावे तक का” जितना डर लगता है उत्तना “एक 
सुव्यवस्थित राज्य के” सवस्ध में भी नही लगता । गिरजे (यानी ईसाई 
धर्म-संघ) का पय-निर्देशन चाहे स्वयम्‌ “ईइवर की आत्मा” ही करती 
हो, फिर भी वे उसमे विद्रोह के उक्सावे तक से डरते है ! वे कैसे बढ़िया 
आस्तिक है, और तर्क भी उनके खब ही है! वे फर्माते है कि राजनीतिक 


छेख तो जनता की समम में आ जाते है, किन्तु दार्शतिक लेख उसकी 
समझ से परे है ! न्‍ 
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अन्त मे, अग्रलेख के इस इञारे की तुलना--कि “नौजवान हीगेल- 
वादियों के विरुद्ध हाल मे आधे मन से जो कारंवाइयाँ की गयी है उनका 
वही अन्जाम हुआ है जो आधे मन से की गयी कार्रवाइयो का आमतौर 
से होता है”,--यदि हम इस उम्दा इच्छा के साथ करें कि आया है कि 
हीगेलवादियों के पिंछले कार्यों के लिए “उन्हे बहुत प्रतिकूल परिणाम 
नही” भुगतने पड़ेंगे, तो किंग लियर में कीरनवाल के निम्न घब्दों का अर्थ 
हमारी समझ में आ जायगा : 
बह चापलूसी नहीं कर सकता, वह ! -- 
ईमानदार आदमी है और सादा,--वह सच ही बोल सकता है : 
और बे ऐसा ही मानेंगे; अगर नहीं, तो वह सादा है । 
इस तरह के बंचकों को में जानता हूं, जो अउती सादगी में 
अधिक कुटिलता और अधिक तअष्ट उद्द शव छिपाये रहते हैं, 
वनिस्वत बीस ऐसे सर छुकाये रहने वाले कर्मकाण्डियों के ज॑ 
अपने जाल अच्छी तरह फंलाते हैं । 
हम सोचते है कि अगर हम यह मान ले कि रेनीश्ी-जीटुंग! * के 
पाठक एक भूतपूर्व उदारवादी, “बीते ज़माने के एक नौजवान” + के 
उसकी उचित जगह पर वापिस भेज दिये जाने के गम्भीर प्रदर्शन की 
अपेक्षा एक हास्यास्पद प्रदर्शन से सन्तुप्ट हो जायेंगे, तो हम उन्तका 
अपमान करेगे। अब हम “असल बात के सम्बन्ध में ही कुछ शब्द कहना 
चाहते है । जब तक हम उस रोग-पग्रस्त लेख के साथ थास्व्रार्थ में लगे 
हुए थे तब तक आत्म-विनाण की उसकी प्रक्रिया मे दखल देना ठीक न 
होता ! 
पहले सवाल उठाया जाता है: “क्या दर्शन को घामिक मामलों पर 
भी अखवारी लेखों मे बहस करनी चाहिए ? ” 
इस प्रइन का उत्तर इसकी आलोचना करके ही दिया जा सकता 
है। दर्शन की, सबसे अधिक जर्मन दर्शन की, प्रवृत्ति एकान्त में रहने की, 
एकदम 'अलहदा रहने की, निविकार भाव से आत्म-चिन्तन करते रहने की 
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है । यह प्रवृत्ति आरम्भ से ही हाजिर-जवाब और घटनाओ के सम्बन्ध में 
सजग रहने वाले उन अखबारों से उसे पृथक कर देती है जिनके एकमात्र 
आनन्द का सम्बन्ध सूचनाओं से है। अपने क्रमानुगत विकास में, दर्शन 
अलोक प्रिय है, गुप्त रूप से स्वयम्‌ अपने अन्दर उसकाःताने-वाने बुनता 
रहना साधारण आदमी को बहुत परिश्रम-साध्य और अव्यावहारिक पेशा 
मारूम होता है । उसे जादू के उस प्रोफेसर की तरह माना जाता है 
जिसके अभिचार-मत्र इसलिए बढे-चढे मालूम पडते है कि वे समझ मे 
नही आते ' 
अपने स्वभाव के अनुसार, दर्शन ने वैरागी जैसे ,अपने पुरोहिती वस्त्रो 
की जगह अखवारो के हलके-फुलके साधारण वेष को अपनाने की ओर 
पहला कदम भी कभी नही उठाया है। लेकिन, कुकुरमुत्तो की तरह,दार्शनिक 
जमीन से नहीं पैदा हो जाते, वे अपने काल और अपनी जनता की उपज 
होते है । उनके दाशनिक विचारों मे उनके काल और उनकी जनता का 
ही अतिसृक्ष्म, मूल्यवान्‌ तथा अदृश्य रस सचारित होता है । जो भावना 
मजदूरों के हाथो से रेलो का निर्माण कराती है वही दार्शनिको के मस्तिष्क 
में दाशंनिक मतों का निर्माण करती है। जिस तरह कि मनुष्य का 
मस्तिष्क इसलिए मनुष्य से वाहर नही कहा जा सकता क्योंकि वह उसके 
पेट के अन्दर नही होता, उसी तरह दर्शन भी दुनिया से बाहर नही कही 
होता । परन्तु, निस्सन्देह, पृथ्वी पर अपने पैरो पर खड़े होने से पहले 
ही दर्शन अपने मस्तिप्क के साथ ससार मे आ जाता है । इसके विपरीत, 
अनेक अन्य ऐसे मानवी क्षेत्र है जो बहुत पहले से पृथ्वी पर मजबूती 
से अपने पैरो पर खडे है । इन क्षेत्रों ने इस वात को जानने से पहले ही 
कि “सिर” भी इसी दुनिया की चीज है, या कि यह दुनिया सिर की ही 
दुनिया है, ससार के फलों को अपने हाथो से तोडना शुरू कर दिया था ! 
प्रत्येक सच्चा दर्शन चूंकि अपने समय का सूक्ष्म सार ($छञांत्राएश 
पृ॒र्णंग०५५०॥०९८) होता है, इसलिए ऐसे समय का आना अनिवार्य है जिसमे 
कि न केवल आच्तरिक रूप से, अपनी विषय-वस्तु के द्वारा, वल्कि बाह्य 
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रूप से, अपने प्रकाश्य रूप के भी द्वारा, दर्शन वास्तविक सम-सामयिक 
दुनिया के सम्पर्क में आयेगा और उसके तथा इस दुनिया के बीच 
घात-प्रतिधघात होगा । ऐसी स्थिति, आने पर, अन्य निश्चित पद्धतियों 
की तरह दर्शन का कोई निश्चित दार्शनिक सम्प्रदाय नही रह जाता, 
वल्कि ससार का सामान्य दर्शन वह बन जाता है; वह वर्तमानकालीन 
ससार का दर्शन वन जाता है। वे ऊपरी लक्षण जो इस वात को जाहिर 
करते है कि दर्शन ने इतना महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया है, कि वह 
सस्कृति की जीवित आत्मा बन गया है, कि दर्शन सासारिक बनता जा 
रहा है और ससार दाशंनिक होता जा रहा है--ये लक्षण हर जमाने में 
एक ही जैसे थे | इतिहास की कोई भी पुस्तक उन सरलतम्‌ कर्म-काण्डों 
को बता देगी जो असन्दिग्ध रूप से इस वात को स्पष्ट कर देते है कि 
दर्शन का डाइगरूमो (कुलीनघरो की वैठको) में और पुरोहितो के अध्य- 
यन कक्षों मे, अखबारों के सम्पादकीय दफ्तरों मे तथा अदालतों के 
कमरो में और तत्कालीन जनता की घुणा और प्रेम मे प्रवेश हो गया है ) 
यह चीज इतिहास की प्रत्येक पुस्तक में उबवानेवाली वफादारी के साथ 
बार-बार दृहरायी जाती मिल जायगी | दुनिया मे दर्शन का प्रवेश उसके 
दृश्मनो का शोरगुल करा देता है | उसके ये दुश्मन अपने अन्दर की सक्रा- 
मक वीमारी (नैतिक पतन--स्०) के भेद को विचारो के प्रचण्ड प्रकाश 
के विरुद्ध सहायता की आर्त्त अपीले करके खोल देते है। दर्शन के लिए 
उसके दुश्मनो का यह ऋन्‍दन वही अर्य रखता है जो मा के आतुर कानों 
के लिए उसके शिशु के प्रथम ऋन्‍्दन का होता है; वह ऋच्दन उन विचारों 
के जीवन की घोषणा का ऋन्‍दन होता है जो सुन्यवस्थित समाज के लिपे-पुत्ते 
वक्‍कल को तोड़कर अन्दर घुस आये है और संसार के नागरिक वन गये 
हैं! वे कोरीवान्तीस और कैवीरी १३ (पडे-पुरोहित), जो शिशु जियस 
(यूनानी इद्र-अनु ० ) के जन्म की सूचना दुनिया को नगाड़ो की आवाज से 
देते है, सबसे पहले दाशंनिको के धामिक पक्ष का विरोध करते है । 
इसका कारण आशिक रूप से तो यह होता है कि धर्म के ठेकेदारों जैसी 
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उनकी पुलिसवादी प्रवृत्ति के लिये पब्लिक के इस भावात्मक पक्ष पर 
(धर्म वाले पक्ष पर-स०) दृढता से प्रभाव डालना अधिक आसान होता 
है; और आशिक रूप से इसका कारण यह भी होता है कि पब्लिक, 
जिसमें दर्शन के विरोधी भी रहते है, दर्शन के भावगत क्षेत्र की अनुभूति 
केवल अपनी भाव सम्बन्धी स्पर्शन्द्रियों के द्वारा ही प्राप्त कर सकती 
है । और भावो का वह एकमात्र क्षेत्र, जिसको पब्लिक लगभग उतना ही 
महत्त्व देती है जितना कि वहु अपनी भीतिक आवश्यकताओं की पूर्ति- 
व्यवस्था को देती है, घामिक भावों का ही क्षेत्र है। और, अन्त मे, 
इसका कारण यह भी होता है कि धर्म का टकराव दर्शन की किसी खास 
प्रणाली से नही, वल्कि निश्चित प्रणालियों वाले सभी दर्शनों से होता है । 
जहाँ तक इस वात का सम्बन्ध है, वर्तमान काल के सच्चे दर्शन की 
किस्मत अतीत के किन्‍्ही भी सच्चे दर्शनो की किस्मत से भिन्न नही है| 
वास्तव में, उसकी यह किस्मत इतिहास का वह ऋण है, जो दर्शन की 
, सच्चाई के प्रमाण के प्रति उसे चुकाना था। 
ओर दर्शन के घार्मिक रुझान के विरुद्ध जर्मन अखबार छे साल से हो- 
हल्ला मचा रहे हैं, उसे वदनाम कर रहे है, उसे तोड-मरोड कर पेश कर 
रहे हैं, उसको बधिया बना रहे है ।१४ अल्जमीन आग्सवर्गर कंर्मठता के 
गीत गा रहा था, उसके लगभग हर सुझाव का विषय यह रहता था कि 
दर्शन ऐसा विषय नही है जिस पर ज्ञान की शाहजादी को विचार-विनिमय 
करना चाहिए, वह तो युवकों की महज झूठी शेखी है, थके-माँदे गिरोहो 
का केवल फंशन है ! लेकिन, इस सव के वावजूद, उससे छुटकारा नही 
मिला और फिर और भी ढोल वजाये गये ! दर्शन-विरोधी अपनी चीख- 
पुकार मे आग्सबर्गर को वस एक ही वाजा बजाना आता है--यह है एक 
ही तरह का क्रकंश नगाडा | बलिनेर पालिटदिशेज वोख नब्लाट) ० तथा 
हैम्बगर करेस्पाण्डेण्ड' ५ से लेकर अज्ञात स्थानीय अखबारों तक, कौलनिशे- 
' जीदुंग तक, तमाम जमेन अखबारों ने हीगेल तथा शैलिंग, फ़ायरवाख तथा 
'वेयर, और डूबूझ 'जाहबु ख़ेर, आदि के बारे मे शोर मचाना शुरू कर 
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» दिया । अन्त मे, पब्लिक का कौतूहल जाग उठा और वह इस लेवियाथन 
(अद्भुत जानवर ) को स्वयं अपनी आँखो से देखने के लिये व्यग्र हो उठी । 
उसकी यह,व्यग्रता इसलिए और भी वढ गई कि अर्द्ध-सरकारी लेख दर्शन 
को इस वात की धमकी दे रहे थे कि उसके सम्बन्ध मे वे सरकारी तौर 
से एक कानूनी पाठय-विपय निर्धारित करवा देगे ! यही समय था जब 
दर्शन के अख़वारो में दर्शन हुए ! उस गरूर-भरे छिछलेपन के सामने 
जो अखबार के कुछ फीके फिकरों के जरिए यह दावा करता था कि 
प्रतिभाशाली व्यक्तियों के वर्षों के अध्ययन को, आत्म-वलिदान भरे एकात 
के कठिन प्रयत्नों से प्राप्त किये गये फलो को, गम्भीर चिन्तन के अदृश्य 
किन्तु धीरे-बीरे शरीर को घुला देने वाले सघर्प के परिणामों को, साबुन 
के बुलबुलों की तरह वह फूँककर उड़ा दे सकता है--दर्शन बहुत दिनों 
तक चुप रहा था। वास्तव में, यह कहकर अन्चवारों में उसके घसीढे जाने 
का उसने विरोध भी किया था कि उसके लिए वे उपयुक्त स्थान नहीं है; 
किन्तु, अन्त मे, उसे अपनी चुप्पी तोड़ने के लिये मजबूर हों जाना पड़ा 
था। वह अख़वार का एक सम्बाददाता वन गया । और तब--जो चीज 
कभी नही सुनी गई थी वह सुनने को मिली !--अख़वारों के झगडालू 
निन्‍दको के अन्दर अचानक ज्ञान का यह सूर्य उदय हो गया कि अख़बार 
पढने वाली पब्लिक के लिए दर्शन उचित भोजन नहीं है | और फिर 
सरकारो से यह शिकायत करने से भी वे अपने को न रोक सके कि 

' पब्लिक का ज्ञान-वद्धन करने के लिए नही, वल्कि अपने किन्‍्ही गुप्त 
उद्देश्यों को प्राप्त करने लिए दर्शन और घर्म के सवालो को अज़बारो के 
क्षेत्र मे लाना वेईमानी है !! 

ऐसी कौन-सी बुरी चीज है जो धर्म के, या स्वय अपने वारे मे दर्शन 

कह सकता था जिसे आपके अखवारो के हो-हल्ले ने बहुत पहले ही उसके 
बारे में कही बदतर और कही अधिक हल्की भाषा में नहीं कह दिया 
था ? उसे बस उन चीज़ों को दोहरा देने भर की जरूरत है जिन्हे आप 
अ-दाशनिक केपूचिनों (कनटोपधारी पादडियो) ने उसके वारे मे हजारो- 
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हजार भाषणो-लेखो मे प्रचारित किया है,--और तब बुरी से बुरी बात 
जो उसके बारे मे कही जा सकती है वह कह दी जा चुकी होगी । 

किन्तु, धा्िक तथा दार्शनिक विपयो के सम्बन्ध में दर्शन आपः लोगो 
से भिन्न ढंग से बात करता है.। आप उनके बारे मे बिना अध्ययन किये 
ही गरजते-चिघाडते है, वह अध्ययत्त करने के बाद ही कुछ कहता है; 
आप भावनाओ को अपील करते है, वह बुद्धि को सम्बोधित करता हैं, 
भाप गाली देते हे, वह शिक्षित करता है, आप स्वर्ग और पृथ्वी सब कुछ 
दिला देने का वादा करते हे, वह सत्य के अलावा और कुछ देने का वादा 
नही करता, आप अपने धर्म में श्रद्धा की माँग करते है, वह अपने परि- 
णामो के सबन्ध में श्रद्धा की नही, बल्कि सन्देह करके उनको जाचिने- 
परखने की माँग करता है, आप डरवाते है, वह गान्ति-प्रदान करता है ! 
और, निस्सन्देह, दर्शन को इतना सासारिक ज्ञान तो है ही कि वह जान 
ले कि उसके निष्कर्पो से न स्वर्ग मे और न इस पार्थिव दुनिया में ही मज्े 
उडाने, अथवा स्वार्थ सिद्ध करने की इच्छा की पूर्ति हो सकती है | परतु 
जो सत्य और ज्ञान से ही प्रेम करती है दह जनता स्वयम्‌ फैसला कर 
सकेगी कि अज्ञानी, खुशामदी, असगत तथा किराये के कलम-घसीटों की 
तुलना मे कौन सही है और कौन अधिक नैतिक है। 

माना कि अपनी बुद्धि-हीनता अथवा विचारों की अपनी निक्ृप्ठ्ता 
के कारण, कोई व्यक्ति दर्शन की गलत-सलत व्यास्या कर सकता है, 
लेकिन क्या आप प्रोटेस्टेल्ट लोग स्वयं यह नहीं कहते कि कैथोलिक लोग 
ईसाई धर्म की उल्टी-सीधी व्याख्या करते है, आंठवी और नवी शताब्दी 
की शर्मनाक घटनाओ, सेन्‍्ट बार्थोलोम्यू की रात, और मजह॒बी अदालत 
की हरकतो के लिए क्या आप लोग स्वय ईसाई धर्म को दोपी नही ठह- 
राते ” इस बात के निर्णाथक प्रमाण मौजूद है कि दार्शनिको के प्रति 
प्रोटेस्टेल्ट धर्म-दर्शन की नफरत की अधिकाश वजह यह है कि अपराध 
की स्वीकृति के सम्बन्ध मे दर्शन का दृष्टिकोण उदार और सहिष्णुतावृर्ण 
है । फायरबाख और स्ट्रौस की निन्‍दा यह कहने के लिए अधिक की गयी 
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थी कि कैथोलिक धर्म के अन्धमत वास्तव में ईसाई धर्म के ही अन्वमत ' 
है; उनकी निन्‍दा यह कहने के लिए नहीं की गयी थी कि ईसाई धर्म के 
अन्धमतो का बुद्धि से कोई वास्ता नही है ! 

किन्तु, कभी-कभी कोई व्यक्ति आधुनिक दर्शन को नही पचा पाते 
और दाशभिक अतिसार के कारण मर जाते है तो इससे दर्शन के विरुद्ध 
कुछ नही. प्रमाणित होता, उसी तरह जिस तरह कि रेल के व्वायलर 
(वाष्प-पात्र) के फट जाने की वजह से कुछ यात्रियो की मृत्यु हो जाने 
से यात्रिकी के विरुद्ध कुछ नही प्रमाणित होता । 

यह प्रइन कि दा्शनिक और धामिक समस्याओं के सम्बन्ध मे अख- 
बारो में वाद-विवाद किया जाना चाहिए या नही स्वयं अपने खोखलेपन 
को जाहिर कर देता है । 


ऐसी समस्याओं मे अखबारी समस्याओं के रूप मे जनता के अन्दर 
दिलचस्पी अगर पैदा हो गई है, वे वक़्ती समस्याएँ बन गयी है, तव फिर 
प्रश्त यह नही रह जाता कि उन पर वहस की जाय या न की जाय, 
वल्कि यह हो जाता है कि उन पर कहाँ और किस तरह बहस की जानी 
चाहिए। फिर प्रश्न यह हो जाता है कि क्या परिवार और होटलो की 
सीमा के अन्दर, स्कूलो और गिरजाधघरो की सीमाओ के अन्दर तो उंन 
पर बहस की जाय--लेकिन अखबारों में उनका नाम न लिया जाय, 
दर्शन के विरोधियो द्वारा तो उन्हे उठाया जाय, किन्तु दाशंनिक उनके 
विपय मे पूर्ण मौच धारण किये रहे, प्राइवेट राय की दुर्वोध भाषा में तो 
उस पर बहस की जाय, लेकिन पब्लिक की समझदारी की साफ-साफ 
भाषा मे उसके सम्बन्ध मे कुछ न कहा जाए ? तब प्रश्न यह उठता है 
कि जो चीज़ वास्तविकता के रूप मे मौजूद है क्या वह अखवारो के क्षेत्र 
में भी आती है ? प्रश्न फिर अखबारों की किसी विशेष विषय-वस्तु का 
नही रह जाता, बल्कि यह आम प्रश्न हो जाता है कि आया अखबारो 
को वास्तव में अखबार, अर्थात्‌, स्वतत्र अखवार होना चाहिए ? 
पहले प्रश्न से इस दूसरे प्रन्‍तत को हम बिलकुल अलग कर लेते हैं : 


धुर्‌ धर्म 
“एक तथाकथित ईसाई राज्य मे क्या राजनीति सम्बन्धी प्रदनों पर 
अखबारों को दार्शनिक रूप से विचार करना चाहिए ?” 

धर्म यदि एक राजनीतिक तत्व बन जाता है, राजनीति की एक 
वस्तु बन जाता है, तो इस बात का उल्लेख करने की मुश्किल से ही 
कोई आवश्यकता प्रतीत होती है कि राजनीतिक विपयो पर अखबार न 
केवल विचार कर सकते है, वल्कि ऐसा करना उनका धर्म हो जाता है। 
यह बात तो शुरू से ही स्पष्ट लगती है कि इस दुनिया के राज्य के विषय 
में, राजसत्ता के विपय में चिन्ता करने का दूसरी दुनिया के ज्ञान, यानी 
धर्म की अपेक्षा इस दुनिया के ज्ञान, यानी दर्शन को अधिक अधिकार है ! 

प्रघन यहाँ यह नही है कि राजसत्ता की दार्शनिक व्याख्या की जाए या न 

की जाए, बल्कि प्रश्त यह हे कि उसकी दार्शनिक व्याख्या अच्छी तरह से 
की जाए या बुरी तरह से की जाए, दार्शनिक रूप से की जाए या अदाशे- 
निक रूप से की जाए, पूर्वग्रह के साथ की जाए, या विना पूर्वग्रह के की 
जाए, सजग रूप से की जाए या विना सजगता के की जाए, सुसगत रूप 
से की जाए या असगत रूप से की जाए, पूर्णतया बुद्धिसगत ढग से की 
जाए या अधकचरे ढग से की जाए। धर्म को राजसत्ता के अधिकार का 
सिद्धान्त यदि आप बना देते है, तो स्वय धर्म को ही आप एक प्रकार का 
दर्शन बना देते हैं । 

और सबसे पहले ईसाई धर्म ही क्या वह चीज नही थी जिसने गिरजे 
(यानी ईसाई धर्म सघ) को राजसत्ता से अलग कर दिया था ? 

सेन्ट ऑगस्टीन के “ईइवर के नगर” (70९ (४97/८/४ 20४) को 
पढिए, गिरजे के पादरियों का और ईसाई धर्म की भावना का अध्ययन 
कीजिए, ओर फिर आकर हमे वताइए कि “ईसाई राज्य” कौन है, गिरजा 
या राज्य-सत्ता | आपके व्यावहारिक जीवन का प्रत्येक मिनट क्या आपके 
सिद्धान्त को झूठा नही साबित करता है ? आपको जब घोखा दिया जाता 
है तव क्या अदालतो की शरण लेना आप गलत समझते है? लेकिन ईश- 
दूत ने तो लिखा है कि ऐसा करना गलत है। आपके बाएँ गाल पर जब 
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तमाचा मारा जाता है तब क्‍या आप तमाचा मारने के लिए अपना 
दाहिना याल प्रहार करने वाले की तरफ कर देते है, या हमला करने के 
जुर्म में अदालत में उस पर मुकदमा नही चला देते ? इसके बावजूद, 
बाइविल (इजील) मे इसकी मनाही की गयी है! इस दुनिया मे क्या 
आप अपने उचित अधिकार की माँग नही करते ? क्‍या ज़रा-सा भी टैक्स 
बढ़ जाने पर आप भुनभुनाने नही लगते ? आपकी व्यक्तिगत स्वतत्रता पर 
जरा भी आघात होता है तो क्या आप कद्ध नही हो उठते ? लेकिन 
आपसे तो कहा गया है कि इस जीवन के कणष्टो की भविष्य के परम सुख 
के साथ तुलना नही की जानी चाहिए, कि धैर्य-पुर्वक कष्ट सहते रहना 
तथा आशा के परम सुख में रहते रहना महान्‌ सद्‌गुण है ! 
आपकी अदालतो की अधिकाश कार्यवाहियों का तथा दीवानी के 
अधिकाश क़ानूनों का सम्बन्ध क्या सम्पत्ति से नही है ? लेकिन आपको 
तो बताया गया है कि आप का असली धन इस दुनिया मे नहीं हैं। अगर 
आप इस सिद्धान्त को मानकर चलते है कि सीजर का देय सीज़र को 
दिया जाना चाहिए और जो ईइवर का देय है उसे ईद्वर की, तब 
केवल स्वर्ण के देवता को ही इस ससार'का सीज़र आपको नहीं मानना 
चाहिए, बल्कि, कम से कम उसी मात्रा मे, स्वतन्त्र बुद्धि को भी इस 
ससार का सीजर स्वीकार करना चाहिए--और इस “स्वतन्त्र बुद्धि की 
क्रिया को” ही दाशंनिक रूप से विचार करना हम कहते है । 
. शुरू-शुरू मे पवित्र समझौते (होली एलायन्स) के अन्तर्गत राज्यों 
का एक अद्ध-धार्भिक गुट सगठित करने और धर्म को योरप की राजकीय 
” ध्वजा बनाने का प्रस्ताव जब रक्‍्खा गया था तो, उसमे सम्मिलित होते 
से इन्कार करके, पोष ने गम्भीर समझदारी तथा पूर्ण यसुसगतता का परि- 
चय दिया था क्योकि, उनके विचार मे, राप्ट्री को--ईसाई धर्म के 
आधार पर जोडने वाली सावंभौसिक कड़ी ग्रिरजा था--राजनय नही, 
राज्यों का कोई सांसारिक समझौता नही । 
सच्चे माने में घर्मतन्त्रवादी राज्य ही घामिक राज्य हो सकता है; ऐसे 
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राज्यों का राजा या तो धर्म के ईइ्वर को होना चाहिए या, यहूदियों के « 
राज्य की तरह, स्वय जिहोवा को या, तिव्वत की तरह, ईश्वर के प्रति- 
निधि दलाई लामा को या, अन्त मे, जैसा कि गौरेस ने अपनी अन्तिम रचना 
में ईसाई राज्यो से सही-सही माँग की है : इन सब राज्यों को एक ऐसे गिरजे 
की अधीनता स्वीकार करनी चाहिए जो “कभी गलती न कर सकने वाला 
गिरजा हो ।” क्योकि, अगर जिस तरह प्रोटेस्टेन्टवाद में कोई सर्वोच्च प्रधान 
ही,होता है उसी तरह गिरजे का भी कोई सर्वोच्च प्रधान नही होगा;. तव 

फिर धर्म के शासन का अर्थ शासन के धर्म के अतिरिक्त, सरकार की इच्छा 
की पूजा के मतिरिक्त और कुछ नही रह जाएगा । 

एक वार किसी राज्य में कई धामिक सम्प्रदायो को अगर समान 
अधिकार प्राप्त हो जाते है तो फिर, अन्य घाभिक सम्प्रदायों के अधिकारों 
का हनन किये बिना, वह धार्मिक राज्य नही रह सकता; वह ऐसा 
ग्रिजा नही वन सकता जो अन्य धार्मिक सम्प्रदायों के अनुयाइयों को 
विधर्मी कहकर उनकी निन्‍्दा करता है, जो रोटी के हर टुकडे को धार्मिक 
विश्वास के जाधार पर मिलने वाली वरतु बना देता है, जो अलग-अलग 
व्यक्तियों के अस्तित्व की कड़ी तथा राज्य के नागरिकों की हैसियत से 
उनके जीवन का आधार अन्धमत को बना देता है। “दीन हरे-भरे ऐरिन ” 
के कंथोलिक निवासियों से पूछ देखिए, फ्रान्सीसी क्रान्ति से पहले के हम ज- 
नाटो १९ से पूछ देखिए : उन्होने धर्म के नाम पर नहीं अपील की थी, 
वयोकि उनका धर्म राज्य का धर्म नही था । उन्होने “मानवता के अधि- 
कारों” के नाम पर अपील की थी | और दर्शन मानवता के अधिकारों 
की व्याख्या करता है और माँग करता है कि राज्य मानवी प्रकृति का 
राज्य हो । 

किन्तु अधकचरी, सीमित वुद्धिवादिता, जो कि उतनी ही अविश्वासी 
है जितनी वह घर्मावलम्बी है, कहती है कि घा्िक विश्वासो से सम्बन्धित 
मतभेद चाहे जैसे हों, किन्तु ईसाई धर्म की सावंभौमिक भावना को ही 
राज्य की भावना होना चाहिए ! धर्म की आम भावना को सकारी 
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(अर्थात्‌ अस्तिवाची) धर्म से अलग करना सबसे बडी अधामिकता है 
सासारिक विवेक की विलासिता है। उसके अन्धमतो तथा उसकी संस्थाओं 
से धर्म को इस प्रकार अलहदा करने का मतलब यह कहना है . इन्साफ 
के निश्चित नियमो तथा उसकी सकारी सस्थाओं का कोई खयाल किये 
विना, राज्य से इन्साफ की सार्वभौसिक भावना का शासन होना चाहिए। 

“ अगर आप धर्म से इतनी ऊँचाई पर खडे होने का दावा कर सकते 
हैं जहाँ आपको इस बात का अधिकार है कि धर्म की आम भावना को 
उसकी सकारी परिभाषाओं से अलह॒दा कर छे, तो दार्शनिको को इस बात 
के लिए आप कैसे दोपी ठहरा सकते है कि इस अलह॒दगी को वे अधूरी 
नही रहने देना चाहते, वल्कि उसे पूरा वना देना चाहते है, कि ईसाई 
धर्म की घोषणा न करके वे मानवी भावना की, धर्म की सार्वभौमिक 
भावना की घोषणा करते है ? 

ईसाई धर्मावलम्बी भिन्‍न-भिन्‍न विधानो वाले राज्यों मे रहते है 
कोई प्रजातत्र मे रहता है, कोई एकसत्तावादी राजतन्त्र मे, कोई वैधानिक 
राजतन्त्र मे । ईसाई धर्म यह नही तय करता कि कौन विधान सही है, 
कौन नही है, क्योकि वह विधानों के बीच भेद नहीं करता । वह, जैसा 
कि धर्म के लिए लाजमी है, सिखलाता है : सत्ता के सामने सिर झुकाओ, 
क्योंकि समस्त सत्ता ईव्वर प्रदत्त है | इसलिए, राज्यो के विधानो के मही 
होने या न होने का निर्णय ईस्ताई धर्म के अनुसार नही किया जा सकता, 
स्वय राज्य की प्रकृति, उसके सार-तत्व के अनुसार नही किया जा सकता, 
ईसाई समाज की प्रकृति के अनुसार भी नही किया जा सकता, उसका 
निर्णय मानव समाज की प्रकृति के अनुसार ही किया जा सकता है । 
बाइजेन्टाइन राज्य असली माने में घामिक राज्य था, क्योंकि वहाँ 

अन्धमत ही राज्य के आधार थे, लेकिन वाइजेन्टाइन राज्य सबसे खराब 
राज्य था। प्राचीन गासनों के राज्य ईसाई धर्म को सबसे अधिक मानने 
वाले राज्य थे, इसके बावजूद वे “दरबार की इच्छा” पर आधारित 
राज्य हुआ करते थे । 
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यहाँ एक ऐसी समस्या आ उपस्थित होती है जिसे “शुद्ध सहज- 
बुद्धि हल नही कर सकती । ईसाई राज्य या तो इस कल्पना के अनुरूप 
होता है कि राज्य को बुद्धि-सलगत स्वतत्रता का साकार रूप होना चाहिए, 
और ऐसा होने के वाद फिर, ईसाई राज्य के रूप मे, उससे इसके अति- 
रिक्त और किसी चीज की माँग नहीं की जा सकती कि वह एक बविवेक- 
पूर्ण राज्य हो । ऐसी दणा में इतना ही काक़ो होता है कि राज्य का 
विकास मानवी सम्बन्धो की विवेकयुक्तता के आधार पर कर लिया 
जाए। दर्शन इसी काम को पूरा करता है। अथवा फिर, ईसाई धर्म के 
अन्दर से वुद्धि-सगत स्वतत्नता के राज्य का विकास नही हो सकता; और, 
तब, आप स्वय स्वीकार करेगे क्वि इसका कारण ईसाई धर्म की प्रवृत्ति 
नही हो सकती, क्योकि ईसाई धर्म बुरे राज्य की तो कामना नही करता, 
और कोई भी राज्य जो बुद्धि-तगत स्वतत्रता का साकार रूप नही है एक 
बुरा राज्य है। 
इस समस्या का आप चाहे जिस तरह से जवाब दे--इस वात को 
तो आप को मानना ही पडेगा कि राज्य का निर्माण धर्म से नही, वल्कि 
स्वतत्रता के सिद्धान्त से ही हो सकता है। यह बात निपट अज्ञानी ही 
/ केंह सकते है कि राज्य की कल्पना को धर्म से स्वतत्र रखने का सिद्धान्त 
आधुनिक दा्शनिको की वक़्ती सनक है। 
, दर्शन ने राजनीति के क्षेत्र मे ऐसा कुछ नही किया है जो भौतिक- 
शास्त्र, गणित, चिकित्सा-भास्त्र, यानी प्रत्येक विधान ने स्वय अपने क्षेत्र 
में नही किया है । वेरलम के वेकन ने कहा था कि धर्मणास्त्रीय भौतिकी 
'एक अक्षत कुमारी थी जिसने अपने को ईब्बर को अपित कर दिया था 
और इसीलिए वह वाँज्ञ थी । धर्म-तत्व से भौतिकी को उसने मुक्ति दिला 
दी और वह फलवती हो उठी । जिस तरह डाक्टर से आप यह नहीं 
'पूछते कि धर्म मे उसका विब्वास है या नही, उसी तरह राजनीतिन से 
भी आपको ऐसा नहीं पूछना चाहिए । इससे ठीक पहले और सौर-परि- 
चारके सच्चे स्वरूप के सम्बन्ध मे कोपरनिकस की महान्‌ खोजो के वाद, 


काले साकर्स 8७ 


राज्य की ग्रुरुत्व-जक्ति के नियम की खोज हो गयी थी : पता चला था 
कि राज्य की गुरुत्व-शक्ति का केन्द्र स्वय॒ राज्य के अन्दर होता है । 
अमल के आरम्भिक छिछलेपन के साथ इस निष्कर्ष को राज्यों के संतु- 
लन की व्यवस्था के सम्बन्ध मे जिस तरह योरोप की विभिन्‍न सरकारों 
ने लागू करने की कोशिश की थी ठीक उसी तरह मेक्यावली और 
' कैम्पानेला ने उनसे पहले ऐसा किया था और उनके वाद से हौब्स, 
स्पिनोजा और हाय गो ग्रोटियस से लेकर रूसो, फिख्ते तथा हीगेल तक 
उसे करते आये है । इन सब ने राज्य को मनुप्य की दृष्टि से देखने की 
कोशिश की थी और उसके प्राकृतिक नियमों को धर्म-तत्व की बुनियाद पर 
नही, वल्कि बुद्धि और अनुभव की बुनियाद पर विकसित करने की 
चेष्टा की थी | धर्म-तत्व से अपने को उसी तरह उन्होने प्रभावित नही 
होने दिया था जिस तरह कि कोपरनिकस ने जोशुआ के सूर्य को ग्रिडि- 
यन के ऊपर स्थिर खडे रहने तथा चाँद को अजालोन की घाटी के 
ऊपर स्थिर खडे रहने के तथाकथित आदेश से अपने को प्रभावित नही 
होने दिया था। आधुनिक दर्शन मे उस कार्य को केवल जारी रक्‍्खा है 
जिसे हिराक्लिटस तथा अरस्तू ने बहुत पहले शुरू कर दिया था। इसलिए, 
अपने इस हमले के द्वारा दरअसल आधुनिक दर्शन के बुद्धि-सगत सिद्धान्त 
के विरुद्ध नही आप अपने शब्द-बाण चला रहे है, वल्कि वुद्धि-संगत 
विवेक के सदा आधुनिक दर्शन पर प्रहार कर रहे है। जिस अज्ञान को 
रेनीशी अथवा कोनिस्सवर्गर जीटुंग"? मे राज्य के सम्बन्ध में युगो 
पुराने विचारो का पता कल अथवा कदाचित्‌ परसों ही चला है, उसके 
लिए स्वाभाविक है कि इतिहास के विचार उसे ऐसे विचार लगे जो 
रात भर मे यकायक ही किन्‍्ही व्यक्तियों के दिमाग में पैदा हो गये है । 
ये विचार उसे नये प्रतीत होते है और उनका ज्ञान उसे रातोरात ही 
हुआ है। वह यह भूल जाता है कि इस तरह उसने सोरबोन के उस 
डाक्टर की पुरानों भूमिका को अपना लिया है जो सार्वजनिक रूप से 
मांटेस्क्यू पर दोपारोपण करते रहना इसलिए अपना कत्तंव्य- समझा 


४५ धर्से 


यहाँ एक ऐसी समस्या आ उपस्थित होती है जिसे “शुद्ध सहज- 
बुद्धि ल नही कर सकती । ईसाई राज्य या तो इस कल्पना के अनुरूप 
होता है कि राज्य को वुद्धि-संगत स्वतत्रता का साकार रूप होना चाहिए, 
और ऐसा होने के वाद फिर, ईसाई राज्य के रूप मे, उससे इसके अति- 
रिक्त और किसी चीज की माँग नही की जा सकती कि वह एक विवेक- 
पूर्ण राज्य हो | ऐसी दक्षा मे इतना ही काफ़ी होता है कि राज्य का 
विकास मानवी सम्बन्धों की विवेकयुक्तता के आधार पर कर लिया 
जाए । दर्शन इसी काम को पूरा करता है। अथवा फिर, ईसाई धममे के 
अन्दर से बुद्धि-सगत स्वतत्रता के राज्य का विकास नही हो सकता; और, 
तब, आप स्वय स्वीकार करेगे कि इसका कारण ईसाई धर्म की प्रवृत्ति 
नही हो सकती, क्योंकि ईसाई धर्म बुरे राज्य की तो कामना नही करता, 
और कोई भी राज्य जो वुद्धि-सगत स्वतत्रता का साकार रूप नही है एक 
युरा राज्य है। 
इस समस्या का आप चाहे जिस तरह से जवाब दे--इस वात को 
तो आप को मानना ही पडेगा कि राज्य का निर्माण धर्म से नही, वल्कि 
स्वतत्रता के सिद्धान्त से ही हो सकता है। यह वात निपट भज्ञानी ही 
। केंह सकते है कि राज्य की कल्पना को धर्म से स्वतत्र रखने का सिद्धान्त 
आधुनिक दाश्शनिकों की वकक्‍ती सनक है। 

, दर्शन ने राजनीति के क्षेत्र मे ऐसा कुछ नही किया है जो भौतिक- 
शास्त्र, गणित, चिकित्सा-शास्त्र, यानी प्रत्येक विज्ञान ने स्वय अपने क्षेत्र 
में नही किया है। वेरलम के वेकन ने कहा था कि धर्मगास्त्रीय भौतिकी 
एक अक्षत कुमारी थी जिसमे अपने को ईश्वर को अपित कर दिया था 
और इसीलिए वह वाँजझ् थी । धर्म-तत्व से भौतिकी को उसने मुक्ति दिला 
दी और वह फलवती हो उठी । जिस तरह डाक्टर से आप यह नही 
पूछते कि धर्म मे उसका विश्वास है या नही, उसी तरह राजनीतिज्ञ से 
भी आपको ऐसा नही पूछना चाहिए । इससे ठीक पहले और सौर-परि- 
चारके सच्चे स्वरूप के सम्बन्ध मे कोपरनिकस की महान्‌ खोजो के वाद, 


काले मार्क्स 8७ 


राज्य की गुरुत्व-गक्ति के नियम की खोज हो गयी थी : पता चला था 
कि राज्य की गुरुत्व-शक्ति का केन्द्र स्वय राज्य के अन्दर होता है। 
अमल के आरम्भिक छिछलेपन के साथ इस निष्कर्ष को राज्यों के संतु- 
लन की व्यवस्था के सम्बन्ध में जिस तरह योरोप की विभिन्‍न सरकारों 
ने लागू करने की कोशिश की थी ठीक उसी तरह मेक्‍्यावली और 
, कैम्पानेला ने उनसे पहले ऐसा किया था और उनके वाद से हौव्स, 
स्पिनोजा और ह्य गो ग्रोटियस से लेकर रूसो, फिल़्ते तथा हीगेल तक 
उसे करते आये है । इन सव ने राज्य को मनुष्य की दृष्टि से देखने की 
कोशिश की थी और उसके प्राकृतिक नियमों को धर्म-तत्व की वुनियाद पर 
नही, वल्कि बुद्धि और अनुभव की बुनियाद पर विकसित करने की 
चेष्टा की थी | धर्म-तत्व से अपने को उसी तरह उन्होने प्रभावित नही 
होने दिया था जिस तरह कि कोपरनिकस ने जोशुआ के सूर्य को ग्रिडि- 
यन के ऊपर स्थिर खडे रहने तथा चाँद को अजालोन की घाटी के 
ऊपर स्थिर खडे रहने के तथाकथित आदेश से अपने को प्रभावित नही 
होने दिया था । आधुनिक दर्शन मे उस कार्य को केवल जारी रक्‍्खा है 
जिसे हिराक्लिटस तथा अरस्तू ने बहुत पहले शुरू कर दिया था । इसलिए, 
अपने इस हमले के द्वारा दरअसल आधुनिक दर्शन के वुद्धि-सगत सिद्धान्त 
के विरुद्ध नही आप अपने गव्द-वाण चला रहे है, वल्कि वुद्धि-सगत 
विवेक के सदा आधुनिक दर्शन पर प्रहार कर रहे है। जिस अज्ञान को 
रेनीशी अथवा कोनिग्सवर्गर जीटुंग*” मे राज्य के सम्बन्ध में थुगो 
पुराने विचारों का पता कल अथवा कदाचित्‌ परसो ही चला है, उसके 
लिए स्वाभाविक है कि इतिहास के विचार उसे ऐसे विचार लगे जो 
रात भर में यकायक ही किन्‍्ही व्यक्तियों के दिमाग मे पैदा हो गये है । 
ये विचार उसे नये प्रतीत होते है और उनका ज्ञान उसे रातोरात ही 
हुआ है। वह यह भूल जाता है कि इस तरह उसने सोरवोन के उस 
डाक्टर की पुरानों भूमिका को अपना लिया है जो सार्वजनिक रूप से 
मांटेस्क्यू पर दोपारोपण करते रहना इसलिए अपना कक्तंव्य- समझा 


४ '“चर्म"” 


था कि माटेस्वयू ने यह कहने की नादानी दिखलाई थी कि राज्य का 
सर्वश्रेष्ठ गुण गिरजे का धर्म नही होता है, वल्कि उसकी राजनीतिक 
नीति होती है । वह यह भूल जाता है कि उसने उस जोकिम लागे की 
भूमिका अपना ली है जो वुल्फ की इसलिए निन्‍्दा किया करता था कि 
उसे डर था कि नियतिवाद के उसके सिद्धान्त के परिणाम-स्वरूप रॉनिक 
सेना का परित्याग करने लगेगे और उसके कारण सैनिक अनुग्ासने 
ढीला पड़ जायगा और अन्त में राज्य का ही पतन हो जायगा । अन्त मे, 
वह यह भूल जाता है कि प्रशा के लानडख़्त ( सामान्य कानून ) का 
जन्म भी “उसी वुल्फ” के दार्शनिक मत से हुआ है और नेपोलियन की 
सहिता का भी जन्म पुरानी इजील (0ांधे 7€5धा॥९॥) से नही, 
बल्कि वाल्तेयर, रूसो, कोन्डोरसे, मिरावो तथा मान्टेस्क्यू के विचारों 
के मत तथा फ्रान्सीसी क्रान्ति के गर्भ से हुआ है। अज्ञान एक पिथयाच 
है और हमे आशका है कि अब भी वह हमारे साथ एक से अधिक बार 
छल करके हमे दुख मे डालेगा । यूनान के महानतम कवि मारसेनी 
तथा थीव्ज के राजघरानों के भयकर नाटकों में उसका चित्रण जब दुख- 
दायी नियति के रूप में करते थे तो वे सही थे । 

राज्य सम्बन्धी कानूनों के पुराने शिक्षक राज्य-निर्माण का कारण 
महत्वाकाक्षा अथवा मिलनसारी को, अथवा बुद्धि को बताते थे, यद्यपि 
उनके अनुसार उनका निर्माण समाज की बुद्धि से नही, बल्कि व्यक्ति की 
बुद्धि से होता था ! परन्तु आधुनिक दर्शन के अधिक आदर्शवादी तथा 
गम्भीर विचारक उसका आधार सम्पूर्ण समाज के विचारों को मानते 
है । इस दृष्टिकोण के मतावलम्बी राज्य को एक ऐसा महान्‌ सगठन 
मानते है जिसके अन्दर इन्साफ, नतिकता तथा राजनीति की स्वतत्रता 
का समावेश करना है| उनके अनुसार, इस सगठन के अन्तगंत, राज्य 
के कानूनों के रूप मे हर नागरिक स्वय अपने सद्विवेक के, मानवी विवेक 
के प्राकृतिक नियमो का ही पालन करता है । ,$धएफ्ांक।ं 5६/.+ 





+ अक्लमन्द के लिए इतना ही इशारा काफी है ।--स॒० ; 


कार्ल भार्म १५ 


७ आओ क किक के जा भय जे अआल्क३+ 5 पड़ा ७७ के, कक कक 
फौलनिशें फरीहंग को दाशनिक रप से जरा जोर करपियां एस ह४ 
श्छः 


न्‍ 


शम प्रारण को हुम समाल वारेगे। उसे लिए अपने हो हा एव 
मिल का हा वाया उ्दा कक 522 बसाना हक ऋह्ीपा गरम कजओे अाकटत केककाभ्काकर, 
जमाने का शक उदारपशा बसाना छाष है था। बाद मल जाउमा 
थे उदारप कण पैर ग्र्ः !ः पी होमों छो मच 3 पा चअपरप 
साथ-साथ उदारपधथी और प्रतिध्ियासादी दोनों की सजा >चचग परश्म 


श्तने घतरार्ट ड नी, प्र र्ि पट कब -द ह:+ 0 07070 हैं अब 
इतनी चतुराई हमेशा होनी चाहिए हि बह हा के कैबेज उस उदारतदियों 


८ + लिन्हें विदोक या हे हज किम 
वी ही बात करे जिन्हें बिदोक पी रस समस्या के आगया भौर सी 

सभस्य फ्ा जान ने 9 2७-25 जा बने थे! ब््क्ल्पाड हक 0०७ «१ 
समस्या का ज्ञान नहीं है कि थे (कीदी बसें मा जितर! ! भाए शोर भी 
अं पक ञ्ँ फः फ्ि लें जे पुस्पंधी 2 9 लक, नह अ>्+ ककफक न कक 
घिक टीक था कि हाल के उदारपंती ने थीट ही दिस परदे के 


उदारपंथियों से मोर्चा लिया। परादियों के बिना साई थिलयिस नहीं दाना, 
अनय हुए बित्ता कीई प्रगति नहीं होती । हम बसा कारदे है ता हउा ये 


अक के अपने अग्रतेख के सात कीलनिशे ज़ौदुंग ते हे नये शगे की शुर« 
आंत की है, चरित्र के युग गंगे । 


८ | 
काठ नाक्स 


हीगेकल् के अधिकार सम्बन्धी चदश्चंन की 
मझकृोचना म॑ ग्रोगद्दान 


जर्मनी मे घर्म की आलोचना मुख्यतया पूरी हो चुकी है, और धर्म 
की आलोचना ही समस्त बालोचना का पूर्व-आबार है । 
भूजसे सम्बन्बित दिव्य भाषण का (97670 977 द्रां४ 2 02ॉ8% 
का) जब तिरस्कार कर दिया जाता है तो उसका अपवित्र लौकिक 
अस्तित्व भी वे-आवऱ हो जाता है| मनुप्य स्वर्गें की काल्पनिक वास्त- 
विकता में किसी महामावव की तलाथ कर रहा था, लेकिन स्वयं अपने 
प्रतित्रिम्ब के अतिरिक्त उस बर्तन और कुछ नही मिलरा। इसके बाद जहाँ 
भी अपनी सच्ची असलियन की अब वह तलाम करता है औौर करेगा 
वहां उसे स्वयं अपने रूप के, अपनी अमानवी (ए/फरकडट८) सूरत 
के जीर कुछ नहीं मिलेगा । 
अधामिक आलोचना का बावार यह है कि : भनुष्य धर्म बनाता 
धर्म मनुप्य को नहीं बनाता । दूसरे चब्दो में, वर्म ऐसे मानव की आत्म- 
खतना तथा आत्मानुभृति है जिसने या तो अभी तक अपना बताता 
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कार्ल मासस भ१ 


पाया नही है या जो उसे पाकर अपने को फिर खो बैठा है । परन्तु 
मानव ऐसा कोई हवाई प्राणी नही है जो दुनिया से बाहर कही पल्‍थीमारे 
बैठा हुआ है । मानव सनुण्य को दुनिया हे, राज्य है, समाज है। यह राज्य, 
यह समाज धर्म को, उल्ठी विश्व-चेतना को जन्म देता है, क्योकि वे स्वयं 
एक उल्दी दुनिया है । धर्म उसी दुनिया का आम सिद्धान्त है, उसका 
सक्षिप्त विश्व-कोश है, लोकप्रिय रूप मे उसका तर्क-शास्त्र है, उसके 
आत्मिक सम्मान का गौरव है, उसका श्रद्धोन्माद है, उसकी नैतिक शक्ति 
है, उसकी पवित्र परिपृर्णता है, सान्‍त्वना तथा समर्थन का उसका सार्व- 
भोमिक आधार है । वह सानव के मूलभूत सार का काल्पनिक साकार 
रूप है क्योकि सानव के मुलभृत सार की कोई सच्ची असलियत नहीं 
है । इसलिए, धर्म के विरुद्ध सघर्प अप्रत्यक्ष रूप से उस इसरी दुनिया के 
विरुद्ध सघर्पष है धर्म जिसका आत्मिक सौरभ है । 


धार्मिक पीडा साथ ही साथ वास्तविक पीड़ा की भी अभिव्यक्ति 
तथा वास्तविक पीडा' के खिलाफ विरोध-प्रदर्शन है। धर्म उत्पीडित 
प्राणी की आह है, एक हृदय-हीन दुनिया का वह हृदय है, उसी तरह 
जिस तरह कि किसी आत्मा-विहीन स्थिति की वह आभात्मा है। वह 
जनता की अफीम है। 


जनता के मिथ्या सुख के रूप मे धर्म का उन्मुलन करना उसके 
वास्तविक सुख के लिए आवश्यक है। अपनी दशा के सम्बन्ध में 
भ्रान्तियो को तिलाजलि दे देने की माँग जनता से उस दा को तिलां- 
जलि दे देने की मांग है जिसमें जझ्रान्तियों की आवब्यकता होती है। 
इसलिए धर्म की आलोचना, बीज रूप सें, दुख की उस घादी की आलो- 
चना.है धर्म जिसका प्रभा-मण्डल है । 

आलोचना ने बेडियों से उनके काल्पनिक फलों को इसलिए नहीं 
तोड लिया है _जिससे कि उन वेडियो को ,बिना किसी कपोल-कल्पना 
अथवा सान्‍्त्वना के मनुप्य पहन सके, बल्कि इसलिए तोड,दिया है कि वह 


भर धर्म 


उन बेड़ियो को ही उतार फेंके और सच्चे जीवित फूल को तोड सके। धर्म 
की आलोचना मनुष्य के भ्रमो को इसलिए तोड देती है जिससे कि एक ऐसे 
आदमी के रूप में वह सोच और कार्य कर सके और अपनी परि- 
स्थितियों का निर्माण कर सके जिसके भ्रम दूर हो चुके है और जिसने 
बोधत्व प्राप्त कर लिया हे । धर्म की आलोचना ऐसा इसलिए करती है 
जिससे कि मनुष्य स्वयं अपनी और, इस प्रकार, अपने ही सच्चे सूर्य की 
परिक्रमा करने लगे । धर्म केवल वह मिथ्या सूर्य है जो मनुप्य के चारो 
तरफ उस समय तक परिक्रमा करता रहता है जिस समय तक कि वह 
स्वय अपने चारो तरफ़ परिक्रमा नही करने लगता । 

इसलिए, उस संसार के मिट जाने के वाद जो सत्य से परे है, इति- 
हास का कार्य इस ससोर के सत्य की स्थापना करना हो जाता है। 
मानवी आत्म-परकीयकरण ($०-क#था०४४०ा)) के साधु स्वरूप का 
निरावरण हो जाने के वाद, दर्शन का--जो इतिहास की सेवा के लिए 
सदा तत्पर रहता है--तात्कालिक कार्य आत्म-परकीयकरण के अपविन्न 
स्वरूपों का निरावरण करना हो जाता है। इस भाँति, स्वर्ग की आलो- 
चना पृथ्वी की आलोचना बन जाती है, धर्म की आलोचना अधिकार की 
आलोचना, और धर्म-शास्त्र की आलोचना राजनीति की आलोचना । 

नीचे की व्याख्या का--जो कि उक्त कार्य में एक योगदान है--तात्का- 
लिक सम्बन्ध मूल दर्शन से नही, वल्कि उसकी एक प्रति-लिपि से है, 
राजसत्ता और अधिकार के जर्मन दर्शन से है और इसका एकमात्र 
कारण यह है कि इसे जर्मनी मे लिखा गया है । 

अगर कोई जमंनी की यथास्थिति से ही आरम्भ करना चाहे, और 
वह भी उसके एकमात्र उचित ढंग से, अर्थात्‌, नकारात्मक ढंग से, तब 
भी उसका नतीजा असंगतपूर्ण ही निकलेगा । हमारे राजनीतिक वर्तमान 
का निपेध तक आधुनिक राप्ट्रो के ऐतिहासिक कबाड़खाने के अन्दर घल 
से ढेंक गया है। अगर मै पाउडर लगे जूडे का निषेध कर दूं तव भी 
विना पाउडर का जूडा तो मेरे पास बच ही जायगा। अगर मैं जर्मनी की 


छाले साद्स प््इ्‌ 


१८४३ की हालतो का निपेध कर दूँ तव भी, समय की फ्रान्सीसी गणना 
के अनुसार, मै १७८९ तक भी नही पहुँचा माना जाऊँगा--वर्तमान के 
केन्द्र स्थान तक पहुँचने का तो सवाल ही नही उठता । 

हाँ, जमंन इतिहास यह्‌ कहकर खुश होता रहता है कि इतिहास के 
स्वर्ग मे जिस गति से वह गुज़्रा है उससे न तो उससे पहले कोई कौम 
गरुज़री थी और न उसके वाद ही गुज़्रेगी । हमने आधुनिक राष्ट्रों की 
पुनर्स्थापनाओ में तो हिस्सा बँटाया है, लेकिन उनकी क्रान्तियों मे हमने 
हिस्सा नहीं लिया ! हमारी प्रुनर्स्थापना हो गयी थी, क्योकि एक तो 
दूसरे राप्ट्री ने क्रान्ति करने का साहस दिखाया था और, दूसरे, क्योकि 
अन्य राष्ट्रो को प्रति-क्रान्ति के कप्टो को झेलना पडा था । पहली बार 
हमारी पुनर्स्थापना इसलिए हो गयी थी कि हमारे शासक डरते थे, और 
दूसरी वार इसलिए कि हमारे शासको को उसका डर नही था। अपने 
गडरियो के नेतृत्व में रहने के कारण हम कभी आजादी के पास नही 
पहुँचे सिद्रा एक बार के--उस दिन जिस दिन उसे दफ़्नाथा जा 
रहा था ! 

एक सम्प्रदाय जो आज की नीचता को यह कहकर कानूनी ठहराता 
है कि कल भी नीचता मौजूद थी, एक सम्प्रदाय जो किसी हटर के समय 
द्वारा प्रतिप्ठा-प्राप्त, प्राचीन, ऐतिहासिक होने पर उस हन्टर के प्रह्मरों 
के विरुद्ध उठने वाले अर्थ-दास के प्रत्येक ऋनदन को ,विद्रोही करार दे 
देता है, एक सम्प्रदाय जिसे इतिहास केवल अपना पिछाडा ही दिखाता है 
उसी तरह जिस तरह कि इजरायल के खुदा ने अपने सेवक मोझ्ेज को 
दिखाया था--अधिकार का यह ऐतिहासिक सम्प्रदाय” ) जर्मन इतिहास 
को ज़रूर दृढ़ निकालता अगर उसे खुद जर्मन इतिहास ने न खोज निकाला 
होता ! यह शाइलौक है, लेकिन सेवक शाइलौक | यह अपनी ग़ूलामो 
की, अपनी ऐतिहासिक गुलामी की, अपनी ईसाई-धर्मी जर्मन गुलामी की 
कसमे खाता है कि जनता के ह्ृदय-प्रदेश से वह मास का अपना एक-एक 
पौड कटवा लेगा । 


भ्र्ड धर्मे 


इसके विपरीत, सरल-स्वभाव वाले उत्साही लोग, जन्म से जर्मन 
सौदाई और विचार से वेदीन लोग, आजादी के हमारे इतिहास की 
तलाश हमारे इतिहास से भी आगे--प्राचीन ट्यूटानी जगलो में करते है ! 
लेकिन इस इतिहास को अगर केवल जगलो में ही पाया जा सकता है तो 
हमारी आजादी के इतिहास तथा सुअर की आजादी के इतिहास के बीच 
अन्तर क्या है ? इसके अलावा, यह वात्त सर्व-विदित है कि जंगल के 

अन्दर जो कुछ आप चिल्लाते है उसी को वह दोहरा देता है। इसलिए 

वेहतर होगा कि प्राचीन ट्यूटानी जगलो को जान्ति में ही पडा रहने के 
लिए छोड दिया जाय ! 

जर्मन हालात के विरुद्ध युद्ध ! अवच्य छेड़िए ! ये हालात इतिहास 
के स्तर से नीचे है, वे किसी भी प्रकार की आलोचना के अयोग्य हैं । 
परन्तु फिर भी, उस अपराधी की तरह वे भी आलोचना के पात्र है जो 
मानवता के स्तर से नीचा होता हुआ भी, जललाद के लिए एक पात्र 
होता हैं। उन हालतो के खिलाफ सधर्ष मे आलोचना करना मस्ति८्क का 
कोई आक्रोज नही है, वल्कि वह आक्रोश का मस्तिप्क है । वह नछ्तर की 
छुरी नहीं है, वल्कि एक अस्त्र है। उसका लक्ष्य उसका दात्रु है, जिसका 
वह खण्डन नही करना चाहता, वल्कि जिसे वह जड़-मूल से मिटा देना 
चाहता है--क्योंकि उस हालत की भावना का खण्डन पहले ही हो चुका 
है। अपने आप में ऐसी कोई चीज वह नही है जिसके बारे में सोचा 
जाय, वह ऐसी स्थिति है जो उतनी ही घृणित है जितनी उससे घृणा 
की जाती है । इस स्थिति के सम्बन्ध मे अपने तई और कोई स्पष्टीकरण 
करने की जरूरत आलोचना को नही है, क्योकि इस काम को उसमे 
पहले ही पूरा कर लिया हैं। वह अब स्वयम््‌ कोई लक्ष्य नही रह गयी 
है, मात्र एक साधन रह गयी है। उसका मूल रस क्रोध है, उसका मूल 
कार्य निन्‍्दा करना । 

सवाल यहाँ पर तमाम सामाजिक क्षेत्रों के एक-दूसरे के ऊपर पड़ने 
वाले पारस्परिक नी रस दवाव का वर्णन करने का है, एक आम निष्क्रिय बद- ' 


फार्ल मास प्र्पू्‌ 


मिजाजी के, एक ऐसी सीमितावस्था के वर्णन करने का है जो, एक 
सरकारी व्यवस्था के ढाँचे के अन्तर्गत, अपनी असलियत को जितना 
जानती है उतना ही उसके बारे में भ्रम भी रखती है। हर तरह की 
सनहूसियत के ऊपर जिन्दा रहनेवाली यह सरकारी व्यवस्था रवयम्‌ 
सर॒कार के रूप में बैठी हुई मनहुसियत के अलावा और कुछ नही है ! 

कैसा दृश्य है ! टुन्ची अदावतो, अशान्त अत'करणों तथा पाशविक 
* सामान्यावस्था के कारण एक-दूसरे की दुब्मन नाना जातियों मे समाज 
अनन्त रूप से बँटता चला जा रहा है, और, एक-दूसरे के प्रति उनके 
सन्दिग्ध तथा अविद्वासी दृष्टिकोण के कारण, इन तमाम जातियो फे साथे, 
विना किसी अपवाद के-यद्यपि भिन्न-भिन्न औपचारिक विधियों से 
--उनके शासक रियायत में दी गयीं ज़िन्दगियों की तरह बतंाव करते 
है और उनसे इस बात की आशा करते है कि अपनी इस स्थिति को स्वयं 
ईश्वर की क्ृपा मान कर उन्हे उसका धन्यवाद करना चाहिए कि उन्हें 
गुलाब बना लिया गया है, उन पर शासन किया जा रहा है, उन पर 
अधिकार रखा जाता है! और, दूसरी तरफ, स्वयम्‌ शासक लोग है 
जिनकी महानता उनकी संख्या के उल्टे अनुपात मे है ! 

इस तरह की आलोचना हाथा-पाई के रूप में की जाने वाली 
भालोचना है। इस लड़ाई मे मतलब की चीज यह नही है कि विरोधी 
कुलीन, बराबरी का, दिलचस्प विरोधी है, मतलब की चीज सिर्फ पह है 
कि उस पर प्रहार किया जाय । मतलब की चीज यह है कि अपने को 
घोखा देते रहने तथा पस्त अवस्था में पडे रहने के लिए जमंनो को मिनट 
भर का भी समय न दिया जाय । उनके ऊपर जो वास्तविक दवाव डाला 
जाता है उसमे दबाव की चेतना को जोडकर उसे और भी भारी वना दिया 
जाय, उनकी शर्स को उसका प्रचार करक॑ और भी अधिक शर्मनाक बना 
दिया जाय । साबित कर दिया जाय कि जमंन समाज का प्रत्येक अग जर्मन 
समाज का कद्वापां2 ॥0772४5८ (शर्मनाक अण) है, इन पापाणवत्त 
निष्प्राण सम्बन्धियो को उन्हीं का गीत सुनाकर नचाया जाय॑ ! जनता में 
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साहस का सचार करने के लिए उसे स्वयम्‌ अपने से डरना सिखलाया जाय । 
ऐसा करना जर्मन राष्ट्‌ की एक अत्यावश्यक जरूरत को पूरा करना होगा, 
भौर राष्ट्रों की ज़रूरते स्वयम्‌ उनकी पूर्ति का परम औचित्य होती है । 
जमंन यथास्थिति की तुच्छ तृप्तावस्या के विरुद्ध यह सघर्ग आधु- 
निक राष्ट्रों के लिये भी महत्वहीन नहीं हो सकता, क्योकि जर्मनी की 
यथास्थिति प्राचीन शासन की अगभ्रच्छन्न पुति है और प्राचीन शासन आधघु- 
निक राज्य की प्रच्छन्न हीनता हे । जर्मनी के राजनीतिक वर्तमान के विरुद्ध 
सधर्य करना आधुनिक राप्ट्रो के अतीत के विरुद्ध संघर्ष करता है--भौर 
ये राष्ट्र अतीत की स्मृतियों के बोझ से अब भी बहुत दबे हुए है। प्राचीन 
शासन को, जो उनके साथ-साथ अपनी ट्रेजिडी से गुजर चुका है, गब 
एक जर्मन प्रेत की तरह अपनी कमेडी (स्वाग) दिखाते देखना उनके लिए 
विक्षाप्रद हैं । प्राचीन शासन का इतिहास वास्तव से तव तक दुखदाबी 
(ट्रेजिक)था जब तक कि वह दुनिया की पहले से मौजूद सत्ता बना हुआ 
था, और, दूसरी ओर, स्वतन्त्रता उसके लिए मात्र एक व्यवित्तगत कल्पना 
थी। संक्षेप से, जब तक अपने न्‍्याय-सगत होने मे वह स्वयं विश्वास 
करता था और ऐसा करने के लिए मजबूर था तब तक प्राचीन भासन 
। इतिहास ढु-सपुर्ण ही था। एक मौजद विदवव-व्यवस्था के रूप में 
प्रतच्चीन. शासन उस विश्व के विरुद्ध जब तक संघर्ष कर रहा था जो बभी 
पैदा ही हो रहा था, तव तक उसकी भूल एक ऐतिहासिक भूल थी, 
वेयबितिक भूल नही । यही कारण है कि उसका अध.पतन दु.खदायी था । 
दूसरी तरफ़, वर्तमान जर्मन शासन है, जो कि एक काल-द्पण है, 
आमतौर से मानी हुई स्वयम्‌-सिद्ध वातों का नग्न विरोध है, दुनिया के 
सामने प्रदर्शित प्राचीन शासन की घून्‍्यता है । उसका निरा ग़्याल है कि 
उसे स्वयम्‌ अपने में आस्था है, और वह माँग करता है कि दिया भी 
ऐसा ही ख्याल करे । उसे स्वयम्‌ अपने मूलतत्व मे अगर आस्था होती 
तो उस मूलतत्व को क्‍या वह एक बाहरी मूलतत्व के आवरण मे छिपाने 
की कोशिण करता और पाखण्ड तथा सोफीवाद की शरण लेता ? आधुनिक 
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प्राचीन शासन उस विद्व-व्यवस्था का महज्‌ एक भाड़ है जिसके सच्चे 
नायक मर चुके है। इतिहास अपना काम पूरे तौर से करता है और किसी 
पुराने रूप (व्यवस्था)को उसकी क़ब्न की ओर ले जाते समय अनेक अव- 
स्थाओ से गुजरता है । किसी विश्व-ऐतिहासिक रूप (व्यवस्था ) की अतिम 
अवस्था उसका स्वांग (कमेडी ) होती है। यूनान के देवताओं को, जो एस्कि- 
लस के बन्दी प्रोमीथियस (प्रोमीथियस वाउण्ड) मे पहले ही दुखदायी ढग 
से घायल होकर मर चुके थे, लुशियन के कथोपकथन मे दुबारा हास्यास्पद 
ढग से मरना पडा था । इतिहास ऐसा रास्ता क्यो अपनाता है?--जिससे 
कि मानवता अपने अतीत से खुझी-खुशी विदा ले ले। जर्मनी के राज- 
नीतिक अधिकारियो के लिए ऐसे ही सुखमय ऐतिहासिक भवितव्य की 
पंरवी हम करते है । 

इस बीच, ज्योंही स्वय आधुनिक राजनीतिक-सामाजिक वास्तविकता 
की आलोचना होने लगती है, ज्योही आलोचना वास्तविक मानवी सम- 
स्थाओ को पकडने की स्थिति मे पहुंच जाती है, त्योही वह देखती है कि 
वह जमंनी की यथास्थिति से बाहर पहुँच गयी है । ऐसा न होता तो अपने 
लक्ष्य को वह अपने लक्ष्य के नीचे पकडने की कोशिश करती । एक 
उदाहरण लीजिए । आम सम्पदा के ससार के साथ, राजनीतिक संसार 
के साथ उद्योग-धंधे के सम्बन्ध की समस्या आधुनिक काल की प्रमुख 
समस्याओ में से एक है । इस समस्या ने जर्मनो का ध्यान किस रूप मे 
अपनी ओर आकपित करना थुरू किया है ? राष्ट्रीय अर्थ-व्यवस्था के संरक्षण 
शुल्कों के रूप मे, प्रतिपेघात्मक व्यवस्था के रूप मे । जम॑नोन्‍्माद मनुष्य 
से निकल कर भूत (द्रव्य) मे चला गया है। इसीलिए एक दिन सुबह 
सूती कपडे के हमारे शहन्शाहो और लोहे के नायको ने देखा कि वे अचा- 
नक देशभक्त बन गये हैं ! इसीलिये जर्मनी के लोग इजारेदारी को बाहरी 
प्रभुसत्ता सौप कर उसकी प्रभुसत्ता को देश के अन्दर स्वीकार कर रहे है । 
इस तरह, जमंनी मे लोग अब उस चीज को शुरू करने जा रहे है जिसे 
फ्रान्स और इंगलैण्ड मे लोग खत्म करने जा रहे है । जिन पुरानी अरष्ट 
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परिस्थितियों का ये देश सिद्धान्त रूप में विरोध कर रहें है और जिन्हे 
वे उसी तरह से धारण किये हुए है जिस तरह आदमी वेड़ियाँ पहने रहता 
है, --उनका जर्मनी मे एक सुन्दर भविष्य के प्रभात के रूप मे अभिनन्दन 
किया जा रहा है । इस भविष्य की अभी तक इतनी हिम्मत नही हुई 
है कि वह मकक्‍्कारी-भरे सिद्धान्त के क्षेत्र से कठोर व्यवहार के क्षेत्र में 
कदम खखे | फ्रान्स और इगर्लण्ड मे जहाँ समस्या : राजनीतिक अर्थत्रास्र 
अथवा सम्पदा के ऊपर समाज के शासन की स्थापना करने की हैं वही 
जमनी मे समस्या राष्ट्रीय अर्थव्यवस्था अथवा राप्ट्रीयता के ऊपर निजी 
सम्पत्ति का आधिपत्य कायम करने की है । तब फिर, फ्रान्स और इग- 
लैण्ड भे समस्या उस इजारेदारी का उन्मूलन करने की है जो अपने 
चरम परिणामों तक पहुँच गयी है ; और जमंनी मे समस्या इजारेदारी 
को उसके चरम परिणामों तक ले जाने की है। वहाँ पर समस्या समा- 
घान की है, यहाँ अभी तक वह संघर्ष की है। आधुनिक समस्याओ 
के जर्मन-स्वरूप का यह उपयुक्त उदाहरण है, यह इस बात का उदाहरण 
है कि, एक फूहड रगरूट की तरह, हमारे इतिहास को अब भी किस 
प्रकार उन चीजो को सीखने के लिए अतिरिक्त कवायद करनी है जो इति- 
हास मे पुरानी और जीणं-शीर्ण हो चुकी है । 

इसलिए, सस्पूर्ण जर्मंम विकास यदि जर्मनी के राजनीतिक विकास 
से आगे नही गया, तो वर्तमान काल की समस्याओ मे किसी जर्मन 
निवासी का मधिक से अधिक उतना ही दखज हो सकता है जितना कि 
किसी रूसी निवासी का है | परन्तु, जब कोई अलग-थलग व्यक्ति राष्ट्र 
की सीमाओ से नही बंघा होता, तव उस एक व्यक्ति की मुक्ति से 
सम्पूर्ण राष्ट्र की और भी कम मुक्ति होती है । यूनान के दार्शनिको में 
एक स्काइथिया निवासी * * भी था--इस बात से यूनानी संस्कृति की ओर 
एक कदम भी आगे बढने में स्काइथिया के निवासियों को मदद नहीं 
मिली थी। - 2 

सौभाग्य से, हम जर्मन स्काइथिया-वासी नही है ४ 
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प्राचीन कौमे अपने प्रागेतिहास-काल से जिस तरह कल्पना ही कल्पना 
मे, पौराणिक कथाओं के रूप मे गुज़री थी, उसी तरह हम अजरमंनों ने 
अपने आगामी-इतिहास को चिन्तन की दुनिया मे, दर्शन के क्षेत्र में तय 
कर लिया है । उसके ऐतिहासिक समकालीन हुए विना ही वर्तमान काल 
के हम दाश्शनिक समकालीन है। जर्मन दर्शन जर्मन इतिहास का भाव- 
वादी विस्तार है । इसलिए, अपने वास्तविक इतिहास के अधूरे कामों 
(4९४४४ 7700777/2/८५) के स्थान पर, अगर हम अपने भाववादी 
इतिहास के बाद के कामों (९शाफ८४७ 7057#7४7०) की 
आलोचना करते है, तो दर्शन, जो हमारी आलोचना है, जिन प्रदनों से 
उलझा हुआ है वे भी वही है जिनके वारे मे वर्तमान काल कहता है : 
वही असली प्रश्न हैं। प्रगतिशील राणष्ट्रो मे जिस चीज़ का अर्थ राज्य 
की आधुनिक परिस्थितियों के साथ व्यावहारिक रूप से सम्बन्ध-विच्छेद 
करना होता है, उसी का अर्थ जमंती मे---जहाँ वे परिस्थितियाँ अभी 
तक अस्तित्व मे ही नही आयी है--परिस्थितियो के दार्शनिक प्रतिविम्व 
के साथ सर्वप्रथम आलोचनात्मक सम्बन्ध-विच्छेद करना होता है। 

अधिकार तथा राज्य का जर्मंत दर्शन ही जर्मन इतिहास की एक- 
मात्र ऐसी चीज है जो सरकारी तौर से मान्यता-प्राप्त आधुनिक वर्त॑- 
मान के स्तर तक (८ |#ध7४ / पहुंचती है ' इसलिए आवश्यक है कि 
जन राष्ट्र अपने इस स्वप्निल इतिहास का अपनी वर्तमान परिस्थितियों 
के साथ सम्बन्ध स्थापित करे और न केवल इन मौजूदा परिस्थितियो 
की, बल्कि, साथ ही साथ, उनके हवाई विस्तार की भी आलोचना 
करे । उसके भविष्य को न तो राज्य तथा अधिकार की उसकी वास्तविक 
परिस्थितियों के तात्कालिक निषेध तक सीमित किया जा सकता है 
भोर न उसके राज्य तथा अधिकार की भाववादी परिस्थितियो को तुरन्त 
व्यावहारिक रूप देने के काम तक, क्योकि उसकी भाववादी परिस्थितियों 
भे उसकी वास्तविक परिस्थितियो का तात्कालिक निषेध निहित है, और 
पड़ोसी राष्ट्रों के चिन्तन मे वह अपनी भाववादी परिस्थितियों की 
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तात्कालिक अभिपूर्ति की अवस्था से एक तरह से आगे निकल गया है। 
इसलिए, जर्मनी की व्यावहारिक काम में जुटी हुई राजनीतिक पार्टी अगर 
माँग करती है कि दर्शन का निषेध किया जाए तो ऐसा वह सकारण 
ही करती है । उसकी गलती इस बात मे नही है कि वह इस चीज की माँग 
करती है, वल्कि इस बात में है कि वह इसी माँग पर.रुक जाती है । 
इस माँग की न तो वह गम्भीरता से अभिपूर्ति करती है और न उसकी 
अभिषूर्ति कर ही सकती है । उसका विश्वास है कि दर्शन की ओर पीठ 
फेर कर और उसकी तरफ से मुंह मोड़ कर और उसके सम्बन्ध मे 
कुछ सडी-पुरानी तथा क्रोष-भरी बातें बुदबुदा कर उक्त निपेध के कार्य 
को वह पूरा कर रही है ! अपने दृष्टिकोण की सीमितता के कारण 
जमेन वास्तविकता की परिधि मे वह दर्शन को शामिल नहीं करती, 
अथवा वह सोचती है कि जमंन अमल तथा उसके सहायक सिद्धान्तों के 
स्तर से दर्शन नीचा है । आप माँग तो इस बात की करते है कि शुरुआत 
वास्तविक जीवन के बीजों से की जाय, परन्तु आप भूल जाते हैँ कि 
जर्मन राष्ट्‌ के वास्तविक जीवन का बीज अभी तक सिर्फ उसकी 
खोपड़ीं के अन्दर ही बढता रहा है। एक शब्द में ---- दर्शन को एक 
वास्तविकता बनाये बिना आप उसका उन्मूलन नहीं कर सकते ! 

यही गलती दर्शन से पैदा होनेवाली सेद्धान्तिक पार्टी ने की थी--- 
उसमे केवल उसके कारको का क्रम उल्टा हो गया था । 

वर्तमांन सघर्ष मे उसने जर्मन ससार के विरुद्ध दर्शन के केवल 
आलोचनात्मक संघर्ष को ही देखा था ; उसने इस वात पर विचार 
नही किया था कि वर्तमान काल तक का दर्शन स्वयम्‌ ससार का एक 
अश है और उसी की परिपूर्ति है--यद्यपि वह उसकी भाववादी प्रति- 
पूर्ति है। अपने जोडीदार '(प्रतिरूप-अनु० ) के प्रति आलोचनात्मक दृष्टि- 
कोण रखते हुए भी स्वयम्‌ अपने प्रति उसका दृष्टिकोण आलो- 
चनात्मक नहीं था। दर्शन के पुर्वावयवों ([7८॥४7525) से श्रीगणेश 
करके या तो दर्शन द्वारा प्रस्तुत किये गये परिणामों पर ही वह रुक 
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गयी, या फिर उसने कही और की मॉँगो और निष्कर्पो को दर्शन की 
तात्कालिक माँगो तथा निष्कर्पो के रूप मे पेश कर दिया। वास्तव मे, 
इन माँग़ों तथा निष्कर्पो को, बश्तें कि वे सही हो, वर्तमान काल तक के 
दर्शन का, स्वयम्‌ दर्शन का ही, निषेध करके ही प्राप्त किया जा सकता 
है । इस विपय के सम्बन्ध में और विस्तार से विचार करने के अपने 
अधिकार को हम सुरक्षित रखते है। उसकी दुनियादी कमजोरी को 
निम्न शब्दों में व्यक्त किया जा सकता है: उसने सोचा था कि दर्शन 
को एक वास्तविकता बनाये बिना ही वह उसका उन्मूलन कर सकती है । 
राजतत्ता और अधिकार के जर्मन दर्शत की आलोचना का सब 
से सुसगत, सबसे समृद्धनाली तथा अन्तिम विकास हीगेल के हाथो मे 
हुआ था। इस आलोचना मे आधुनिक राज्य तथा उससे सम्बन्बित वास्त- 
विकृता का आलोचनात्मक विश्लेषण भी है, और जिस तरह से राज- 
नीति तथा अधिकार के क्षेत्र में जर्मंच-चेतवा को अब तक कार्यान्व्ति 
किया गया है उस पूरे ढंग का दृढ़ता के साथ किया गया निषेध भी । 
इस चेतना का सबसे प्रतिप्ठित, सबसे अधिक सार्वेभौभिक रूप, जिसे 
विज्ञान के स्तर तक पहुँचा दिया गया है, अधिकार का परिकलपी 
(०८४रंदाां/८) दर्शन स्वयम्‌ हैं। यदि यह सही है कि अधिकार का 
परिकल्पी दर्शन, अर्थात्‌ आधुनिक राज्य के सम्बन्ध मे --- जिसकी 
वास्तविकता दूसरे लोक की, चाहे वह लोक राइन के उस पार ही हो 
वस्तु वनी रहती है--बह हवाई अतिशयोक्तिपृर्ण चिन्तन यदि केवल 
जर्मनी मे ही सम्भव था, तो इसका उल्टा, यानी यह भी सही है कि 
आधुनिक राज्य का जर्मत्र चिन्तन-विम्ब, जो वारतविक आदमी को भी 
हवाई (अमूर्त--अनु ०) बना देता है, केवल इसीलिए सम्भव हो सका है 
कि आधुनिक राज्य स्वयम्‌ वास्तविक आदसी को हवाई बना देता हैं, 
अथवा पूरे मनुष्य को मात्र कल्पना-लोक में ही सतोप प्रदान करता है । 
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पुरा कर रहे थे। जर्मनी उनका सैद्धान्तिक अन्तःकरण था। उसके 
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को ध्यान केन्द्रित करता चाहिए । दरअसल प्रतियोगिता ने उसके व्यापार 
को वाजार से मार भगाया है - इसलिए उसकी साख को फिर से जमाने 
के लिए दुनिया के मामलो में चतुर हमारा दाश्शनिक एकमात्र जो काम 
कर सकता है वह यह है कि पुराने धर्म को खूब अच्छी तरह से कोस 
लेने के वाद वह एक नये धर्म का आविष्कार कर दे। परन्तु, इसके 
प्रथम भाग को देखने से लगता है कि इस नये धर्म मे भी केवल उर््हे 
पुरानी कहावतो के सम्रह का सिलसिला है; इसमे भी केवल वबश्ा- 
वलियो के रजिस्टरों से उडायी गयी पद्मात्मक पक्तियाँ तथा जर्मर 
निम्न-पूंजीवादी संस्कृति की स्मृति में लिखी गयी कविताएँ हैं। इस 
नये कुरान३ के अध्यायों में वस केवल ऐसे मुहावरों का ढेर लगा हुआ 
है जो जमती की मौजूदा परिस्थितियों पर नैतिक मुलम्मा चढाने की 
कोशिश करते है तथा उन्हे काव्यात्मक ढग से रग-चुनकर पेश करते 
है। इन मुहावरों मे से उनसे लिपटे घामिक रूप को यद्यपि निकाल 
दिया गया है, तब भी वास्तव मे वे पुराने धर्म के ही अर्क और जुज्ञ है 
“विश्व में पूर्णतया नयी परिस्थितियों तथा नये विश्व-सम्बन्धों का 
जन्म केवल नये धर्मो' के माव्यम से ही हो सकता है । धर्म क्या कर 
सकते है इसका उदाहरण तथा प्रमाण हमे ईसाई धर्म तथा इस्लामी 
मजहब मे मिलता है। और, निरपेक्ष, निखालिस राजनीति कितनी 
नि.शक्त और बेकार है इसका अत्यन्त ज्वलन्त तथा वुद्धि-सगत प्रमाण 
हमे उन आन्दोलनो में देखने को मिलता है जो वर्ष १८४८ में शुरू किये 
गये थे ।” (खण्ड १, पृष्ठ ३१३) 
घोर ज्ञान से परिपूर्ण यह स्थापना जमंव “विचारक” के ठसपद 
तथा अज्ञान को तुरन्त सामने लाकर रख देती हैं। जर्मनी की, ओर 
खासतौर से ववेरिया की “मार्च की” छोटी-मोटी “उपलब्बवियो” को 
१८४८ और १८४६ का योरोपीय आन्दोलन मान बैठता है और 
।ग॒ करता है उस बृहत्‌ ऋन्ति के, जो धीरे-धीरे विकसित हो रही है और 
पक रही है, इन प्रथम, अपने आप मे अत्यन्त सतही विस्फोटो को 


श्ध्र्ण धर्म 
पूर्णतया नयी परिस्थितियों तथा विश्व सम्बन्धो' को फौरन पैदा कर 
देना चाहिए ! 

दुनियादारी में अत्यन्त चतुर दोमेर इस सम्पूर्ण जटिल सामाजिक 
संघर्ष को, जिसकी प्रथम टकक्‍्करे पिछले दो वर्षा में पेरिस से छेन्ने सन 
तक तथा वलिन से पालेमों तक देखने को मिली है, केवल बह कहकर 
डिसमिस कर ठेता है कि जनवरी १८६४६ भें, “अरलागेन की विधान- 
सम्बन्धी सोसायटियों की आभाओ को असीमित काल तक के लिए स्थ- 
जित कर दिया गया था ।” (खण्ड १, पृष्ठ ३१२) इसके साथ-साथ वह 
एक नये सधर्ष का भी होवा दिखलाता है -- उस संघर्ष का जो हाक़िज, 
मुहम्मद तथा वर्यल्डि आउरवाख के अव्ययन-अनुशी लन में लगे हुए मिस्टर 
दोमेर के लिए किर अत्यन्त अदचिकर सिद्ध हो सकता है ! 

उसी लज्जाहीन छिछलेपन के सहारे मिस्टर दोमेर इस वात को 
एकदम भूल जाते है कि ईसाई धर्म के उदय से पहले उन प्राचीय 
/“डिव्व-परिस्थितियो” का पूर्णतया अवसान हो गया था जिनकी ईसाई 
धर्म मात्र एक अभिव्यक्ति था; वे इस बात को भूल जाते हूँ कि “पूर्ण 
जया नयी विश्व परिस्थितियों” का उदय ईसाई धर्म के अन्दर से नहीं 
हुआ था, वल्कि केवल तभी हो सका था जब हूणो और क#र्मनों ने 
“रोमन साम्राज्य को लाथ पर वाहर से हमला कर दिया था”; वे इस 
बात को भूल जाते है कि जर्मन आक्रमण के बाद नयी विश्व-परिस्थि- 
तियों ने अपने को ईसाई धर्म के अनुकूल नही ढाला था, वल्कि स्वयम्‌ 
ईसाई धर्म इन विष्व-परिस्थितियो की प्रत्येक नयी अवस्था के साथ- 
साथ बदलता गया था | हम चाहेंगे कि मिस्टर दोमेर एक भी कोई ऐसा 
उदाहरण हमे बताये जिससे यह मालूम हो कि बिना किसी अत्यन्त 
ज्धवर्देस्त “बाहरी तथा निरपेक्ष राजनीतिक” उथल-पुथल के ही पुरानी 
दुनिया की परिस्थितियाँ केवल किसी नये धर्म की वजह से बदल 
गयी है ! 

स्पप्ट है कि सामाजिक परिस्थितियों की प्रत्येक महान्‌ ऐतिहासिक 
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उथल-पुथल के साथ-साथ मनुष्य के दृष्टिकोणो तथा विचारों में भी, 
और इसलिए उनके धामिक विचारों में भी, ऋन्तिकारी परिवतंन पैदा 
हो जाता है। वर्तमान उथल-पुथल तथा पहले की तमाम उथल-पुथलों 
में यही फर्क है कि इस ऐतिहासिक उथल-पुथल के रहस्य को मनुष्य 
अब जान गया है। इसीलिए, इस व्यावहारिक “बाहरी” प्रक्रिया को एक 
नये धर्म के आह्वादमय रूप में पुन. प्रतिष्ठित कर देने के बजाय, अब 
वह अपने को तमाम धर्मों से ही मुक्त कर लेता है। 
दुनिया के इस नये ज्ञान की सौम्य नैतिक सीखे नीग्गे की सीखों 
से भी अधिक श्रेष्ठ है, व्योकि इनमें न केवल वह सब बताया गया है 
जो मानवो के साथ साहचर्य के लिए आवश्यक होता है बल्कि वह सब 
भी बता दिया गया है जो पशुओषों के साथ साहचर्य के लिए जरूरी होता 
है। सोलोमन की कहावतो के बाद नये सोलोमन का गीत आता है ! 
“मानचीयता तथा मानव के विपरीत, प्रकृति तथा सन्नी वास्तव 
में दिव्य है. .... प्रकृति के लिए मानवीयता का वलिदान, पुरुष का 
स्त्री के लिए बलिदान, -- यही सच्ची, एकमात्र असली सेवा तथा 
आत्मवलि है; सर्वोच्च ही नही, अपितु यह एकमात्र गुण तथा धर्म 
है ।” (खण्ड २, पृष्ठ २५७) 
हाँ हम देखते है कि धर्म के एक फर्जी सस्थापक का छिछला- 
पन और अज्ञान किस प्रकार साफ-साफ कायरता का रूप ले लेता है। 
उनके ऊपर जो ऐतिहासिक विपत्ति मडरा रही है उससे भागकर मिस्टर 
दोमेर तथाकथित प्रकृति की, अर्थात्‌ एक ग्रामीण लघू काव्य की गोद 
में शरण ले लेते है और स्वयम्‌ अपनी पौरुपहीन पराजय पर पर्दा डालने 
के लिए स्व्री-पूजा के धर्म का उपदेश देने लगते है ! 
यहाँ पर यह भी कह दिया जाय कि मिस्टर दोमेर की प्रकृति-पूजा 
की भावना भी खास ही प्रकार की है। वे ईसाई धर्म से भी अधिक 
प्रतिक्रियावादी बनने मे सफल हो गये है । ईसाई धर्म से पहले के पुराने 
प्राकृतिक घर्म की वह एक आधुनिक रूप मे स्थापना करने की चेष्टा करते 
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हैं। फलस्वरूप, उनके पल्ले प्रकृति के सम्बन्ध मे ईसाई धर्मी जमन- 
पितृसत्तात्मक बकवास के अलावा और कुछ नही पड़ता । इस बकवास 
का एक उदाहरण निम्न है: । ५ 


प्रकृति पुनीत, ओ मधुर मा ! 

भुझे भी अपने चरण-चिन्हों की राह दिखा ! 
मेरे नन्‍हें-ननन्‍्हे हाथों को अपने हाथों में ले 
सहारा देकर मुझे भी वतरंणी पार करा ! ! 


“इस तरह की चीज़ें अव फैशनेवुल नही रह गग्गी; लेकिन इससे 
संस्कृति, प्रगति अथवा मानवी आनन्द का फायदा नहीं हुआ ।” , (खण्ड 
२, पृष्ठ १५७) । 

हम, देखते, है कि प्रकृति की यह पूजा एक छोटे प्रान्तीय कस्बे के एक 
ऐसे निवासी के,इतवार के दिन टहलने जाने की वात तक ही सीमित 
है जो यह .जानकर बच्चो की तरह ,आइचर्यचकित रह जाता है कि सेने 
के लिए अपने अण्डे कोयल एक ,दूसरी चिडिया के घोसले मे रख देती है 
(खण्ड २, पृष्ठ ४०), अथवा आँसुओ की रचना इसलिए की गयी है 
जिससे कि आँखो के तल को गीला बनाये (रखा जा सके (खएड २, पृष्ठ 
७३), आदि, और जो अपने बच्चो को जब क्लौपस्टॉक क़ी रचना, बसंत 
का गीत सुनाता है तो पूजात्मक भाव से ख़्द काँपने लग़ता, है: (खण्ड २, 
पृष्ठ २३) । इस सबमे, उन आधुनिक विज्ञानों के लिए कोई जगह नही है 
जिन्होंने, आधुनिक उद्योग-धन्धो के साथ-साथ, पूरी प्रगति मे ही क्रान्ति 
पैदा कर दी है तथा प्रकृति के प्रति मनुष्य के बचकाने दृष्टिकोण का 
तथा उसके बचकानेपन के अन्य रूपो का अन्त कर दिया है। इसके 
बजाय हमे घूंटियाँ दी जाती है नोस्ट्राडेमस की रहस्यपूर्ण भविष्यवाणियो 
की, स्काटर्लंण्ड के निवासियों की द्वितीय दृष्टि तथा पश्चु-चुम्बक शक्ति 
की ! बाकी तो यही अच्छा होगा कि बवेरिया की निर्जीव किसान अर्थ- 
व्यवस्था को, यावी उस जमीन को आखिरकार आधुनिक खेती के साधनों 
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तथा आधुनिक मशीनों से जोत डाला जाय जो पादरियों तथा ,दोसेरों 
दोनों को पैदा करती है ! 
नारी की उपासना के सम्बन्ध मे भी वही स्थिति है जो प्रकृति की 
पूजा के सम्बन्ध में है। मिस्टर दोमेर स्त्रियो की वततमान सामाजिक स्थिति 
के सम्बन्ध में एक शब्द भी नहीं कहते । इसके विपरीत, वे केवल एक 
निरपेक्ष नारी की बात करते हैं। स्त्रियाँ जो सामाजिक कष्ट सहती है 
उसके सम्बन्ध में सान्त्वना देने के लिए वे उन्हे शब्दों में पृजा का एक 
पात्र बना देने की चेष्टा करते है । यह पूजा जितनी रहस्यपूर्ण बनने की 
चेप्टा करती है उतनी ही खोखली है । शादी के वाद उनकी प्रतिभा 
खत्म हो जाती है क्योकि उन्हे बच्चो की देखभाल करनी पड़ती है (खण्ड 
२, पृष्ठ २३७) -- इस सम्बन्ध मे यह कहकर वे उन्हे सान्त्वना देते 
है कि ६० वर्ष की अवस्था तक बच्चों को वे दूध पिलाती रह सकती है 
(खण्ड २, पृष्ठ २४४), आदि, आदि । इसे मिस्टर दोमेर “स्त्री के लिए 
पुरुष का त्याग” कहते है । स्वयम्‌ अपने देश में पुरुष का बलिदान कराने 
के लिए आवश्यक आदर्श स्त्री पात्रों की तलाश मे उन्हे मजबूरनं पिछली 
शताब्दी की भिन्न-भिन्न कुलीन महिलाओ का दामन पकड़ना पड़ता है । 
इस तरह, उनकी स्त्री-पुजा अपनी सम्मानित आश्रयदात्रियो के प्रति एक 
विद्वान मनुष्य के विपादपूर्ण दृष्टिकोण की तरह की एक चीज्ञ बन जाती 
है। (देखिए, विल्हेलम मेइस्टर) 3४ 
मिस्टर दोमेर जिस “सस्क्ृति” के क्षय पर आसू वहा रहे है वह उस 
समय की सस्क्ृति है जिसमे नरेम्वर्ग एक स्वतन्त्र साम्राज्य की एक स्वतस्त्र 
राजधानी के रूप मे फल-फल रहा था। उसमे नृरेम्बर्ग के उद्योग की 
एक महत्वपूर्ण भूमिका थी --उस उद्योग की जिसका कला ओर दस्त- 
कारी के सम्मिश्रण से निर्माण हुआ था । वास्तव में, जिस सस्क्ृति का वे 
रोना रो रहे है वह जर्मन निम्त-पूँजीवादी सस्क्ृति थी जो निम्न-पूजीपति 
वर्ग के साथ नष्ट होती जा रही है। पुराने सामन्‍्ती, शूर-वीरों जैसे वर्गों 
के पतन ने कला की अत्यन्त शानदार दुखान्त कृतियों को जन्म दिया 


न 
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था, लेकिन यह असंस्क्ृत पूँजीपति वर्ग हठधर्मी से भरा ईर्पापूर्ण निर्जीव 
अभिव्यञ्जनाओं तथा सैन्कोपान्जा के किस्म की कहावतों और ज्ञान के 
नियमों के एक प्षंग्रह के अलावा और कुछ नहीं पैदा कर सका हैं। 
मिस्टर दोमेर हान्सशाख का ही एक रुक्ष, सर्वथा हास्य-विहीन रूप है । 
जमंन दर्शन अपने हाथ मल रहा है और अपने प्रतिपोषक पिता, जर्मनी के 
असस्क्ृत पूँजीपति वर्ग की मृत्यु-शय्या पर बैठा हुआ शोक से छाती पीट 
रहा है -- नये युग के धर्म में हमे यही करुण चित्र देखने को मिलता है । 


फरेडरिक एंगेल्स 
नर्मनी में क्रिसान-गुद्ध 


(अध्याय २) 


विकेन्द्रीकरण, स्थानीय तथा प्रान्तीय स्वाधीनता, औद्योगिक तथा 
व्यापारिक रूप से प्रान्तो की पारस्परिक प्रथकता, तथा आवागमन के 
साधनों की न्यूनता की वजह से उस समय की वहुसख्यक तथा वहुरगी 
जागीरों को मिलाकर अपेक्षाकृत बडे राज्यो का रूप दे सकता प्राय: 
असम्भव हो गया था। मिलकर बडे राज्यों का रूप लेने की उनकी क्रिया 
का विकास धर्म-सुधार आन्दोलन के समय क्रान्तिकारी राजनीतिक-- 
धार्मिक विचारो के आम प्रसार के साथ ही फिर हो सका था। कुछ 
जागीरो ने तो इन विचारों को स्वीकार कर लिया था और कुछ उनका 
विरोध कर रही थी; इनकी वजह से मोटे तौर से और काफी दुखदायी 
ढंग से राष्ट्र तीन बडे शिविरों मे वँट गया था। एक प्रतिक्रियावादियों 
का अथवा कैथोलिक शिविर था, दूसरा लूथरवादी पूंजीवादी सुधा रवादियों 
का शिविर, और तीसरा क्रान्तिकारियो का शिविर । और राप्ट्‌ के इस 
महान्‌ विभाजन में यदि हमे कोई तर्क न दिखलाई देता हो और लगता 
हो कि पहले दो शिविरों में प्रायः एक ही जेसे तत्व है, वो इसका कारण 

ह था कि मध्य युगो से चली आने वाली अधिकाश सरकारी जागीरें ...-' 
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विघटित हो गयी थी तथा राष्ट्र का विकेन्द्रीगरण हो गया था । इस वजह 
से विकेन्द्रीकदरण ने इस समय, इन जागीरो के अन्दर भिप्र-भिन्न उलाकों 
में परस्पर-विरोधी प्रवृत्तियाँ पंदा कर दी थी । हाल के वर्षो में दसी तरह 
की चौज़े इतनी बार जमंनी भे देखने को मिती है कि १६वीं घनाद्दी की 
कही अधिक जटिल परिस्थितियों मे दिपलायी देते वाले जागीरों और 
बर्गों के इस घोटाले से हमे कोई विशेष आस्चर्य नहो होना । 

हाल के तमाम अनुभवों के वावयूद, जर्गन विचार-दर्शन की उन संर्पो 
के अन्दर, जिन्‍्होने मध्य युगो की धन्त्मेप्टि किया कर दी थी, धर्म-दर्शन 
सम्बन्धी एक तीन्र कलह के अलावा बभी तक णजौर कुछ नहीं दिखलाई 
देता । घर के गढे हमारे उतिहाराकार तथा सन्तगण पारमाते द कि उमर 
समय के लोगो ने यदि केवल स्वर्ग सम्बन्धी चीज़ों के विधय में आपम में 
कोई समझदारी पंदा कर ली होती तो पृथ्वी से सम्बन्धित मामलों की लेकर 
लडने का कही कोई आधार ही न रह जाता । ये विचार-वेत्ता एतने भोलि- 
भाले हैं कि एक युग अपने बारे में जिन 'भमो की सृप्टि करता हे, अथवा 
उस युग के सिद्धान्तकार उसके विगय में जो भ्रम फैलाते है उन सबझी, 
विना रत्ती भर भी शको-थुवहा किये, वे सही मान लेते है । उदाहरण के 
लिए, १७८६ की क्रान्ति मे इस तरह के लोगों को इस थोट्री-बहुल गर्म 
बहस के अलावा और कुछ नही दिसलाई देता कि निरदुणणाही की 
अपेक्षा, वैधानिक राजतन्त्र में क्या फायदे होते है; जूलाई क्रान्ति मे एस 
अमली वहस के सिवा उन्हे और कुछ नही दिसलाई देता है फि “अइवर 
की कृपा से प्राप्त मधिकार की बात अब नही चल सकती, और फ़रवरी 
की क्रान्ति मे उन्हे सिर्फ इस प्रदन को त॑ करने का प्रयत्न दिसलाई देता 
है कि प्रजातन्त्र अच्छा है अथवा राजतन्त्र ?, इत्यादि । उन्हे आज दिन 
तक भी उन वर्य-संघर्षो का कोई ज्ञान नही है जो उन उथल-्पुम्रलों के 
माध्यम से लडे गये थे । और न वे यही समझते हू कि यद्यपि इन विप्नवी 
परिवर्तनों की चेतावनी न केवल बाहर से आनेवाली आवाजो के जरिए 
अच्छी तरह सुनायी दे जाती है, बल्कि देश के हजारो सर्वहारा लोगो के 
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गर्जन-तर्जन मे भी स्पप्ट सुनाई देती है, किन्तु झण्डे के ऊपर उनका जो 
राजनीतिक नारा अकित होता है वह उनकी मात्र एक हल्की-सी ही 
अभिव्यजना कर पाता है ! 
सोलहवी जताबव्दी के तथाकथित धामिक युद्धों की तह में भी 
मुल्यतया निश्चित भौतिक वर्ग स्वार्थ ही रहते थे । इगलैण्ड और फ्रान्स 
के बाद के आतरिक सधर्पो की ही तरह वे भी वर्ग-युद्ध थे । उस जमाने 
के वर्ग-सधर्ष यद्यपि घामिक फरहरो के नीचे लडे जाते थे, और विभिन्न 
वर्गों के स्वार्थ, उचकी जरूरते तथा उनकी माँगे यद्यपि एक धासिक 
आवरण के ही अन्दर छिपी रहती थी, किन्तु इससे उनकी असली स्थिति 
में कोई अन्तर नही पडता था। तत्कालीन परिस्थितियों के आधार पर 
इस चीज़ को आसानी से समझा जा सकता है। ' 
मध्य युगो का विकास सर्वथा अपरिप्कृत स्थिति से हुआ था | हर 
चीज का नये सिरे से श्रीगणेश करने के लिए पुरानी राभ्यता, पुराने 
दर्शन, पुरानी राजनीति तथा विधि-श्षास्त्र को उन्होंने बिलकुल साफ 
कर दिया था। पुरानी ब्वस्त दुनिया मे से जिस एकमात्र चीज को 
उन्होंने बना रहने दिया था वह था ईसाई धर्म | इसके अलावा बस कुछ 
अ्ें-ध्वस्त ऐसे नगर बच गये थे जिनकी सारी सम्यता नप्ट कर दी 
गयी थी । फलस्वरूप, जैसा कि विकास की प्रत्येक आभादिम अवस्था मे 
होता आया है, पादरियो के वर्ग को वौद्धिक जिक्षा की इजारेदारी प्राप्त 
हो गयी, और शिक्षा स्वयम मूलत' धार्मिक शिक्षा वन गयी | पादरियों 
के हाथ में, अन्य तमाम विज्ञानों की ही तरह, राजनीति तथा विधि-शास्त्र 
भी धम्मं-दर्शन की ही मात्र णाखाएँ बने रहे | उन पर भी धर्म-दर्शन के 
प्रचलित सिद्धान्तो के आधार पर ही अमल किया जाता रहा। गिरजे 
[ईसाई धर्म-संघ] के अन्धमतों को राजनीति के भी स्वयम्‌-सिद्ध सत्यो 
के रूप मे माना जाता था, और अदालतों में वाइविल (इंजील) के 
उदाहरणो का वही मान था जो क़ानून का था। विधि-शास्त्रियों के 
एक विश्षेप वर्ग का विकास हो रहा था, किन्तु विधि-भास्त्र बहुत दिनों 


श्र्द चर्म 


तक धर्म-बास्त्र के ही मातहत बना रहा । वौद्धिक क्रिया-कलापो के 
सम्पूर्ण क्षेत्र में धर्म-बास्त्र का यह प्रभुत्व उस स्थान का अनिवार्य 
परिणाम था जो उस समय गिरजे (ईसाई बधर्म-सथ) को प्राप्त था। 
तत्कालीन सामन्ती आधिपत्यथ का वह सबसे आम संब्लेपित रूप था तथा 
वहीं उसके गासन का अनुमोदक-समर्थक था । 

स्पप्ट है कि ऐसी हालत में, सामन्तवाद के विरुद्ध आम तौर से 
जितने भी हमले किये जाते थे वे मुख्यतया गिरजे (ईसाई धर्म-सघ) 
पर ही हमले होते थे; तथा सामाजिक और राजनीतिक, जितने भी 
ऋान्तिकारी सिद्धान्त सामने आते थे वे अनिवार्य रूप से और मुख्य- 
तया वधर्म-विरोधी भी होते थे । इसलिए मौजदा सामाजिक परिस्थितियों 
पर हमला करने से पहले आवध्यक था कि उनके ऊपर से पवित्रता के 
उनके आवरण को फाड़ कर फेंक दिया जाए । 

सामन्तवाद के ख़िलाफ़ क्रान्तिकारी विरोध का क्रम मध्यय्रुगों के 
पूरे काल मे चला था। समय की परिस्थितियों के अनुसार, कभी उसने 
रहस्यवाद का रूप ग्रहण किया था, कभी खुले धर्म-विरोध का, और 
कभी सचस्त्र विद्रोह का | जहाँ तक रहस्यवाद का सम्बन्ध है, यह सुवि- 
वित है कि १६वीं बताव्दी के सुधारको ने उसका कितना अधिक सहारा 
लिया था| मुज़र स्वयम्‌ उसका अत्यधिक ऋणी था। धर्म-विरोधी ये 
वार्तें आभिक रूप से आल्प्स के पितृसत्तात्मक व्यवस्था के अन्तर्गत रहते 
वाले गड़रियों की उस सामन्तवाद-विरोथी प्रतिक्रिया को व्यक्त करती 
थीं जो सामन्ती थावे की वजह से उनके अन्दर हो रही थ्री 
(वाल्डेनसेज़) ३०; आंशिक रूप से सामन्तवाद के प्रति उन कस्चों के 
वरोब को वे प्रकट करती थीं जो विकसित होकर उसकी सीमा से 
बाहर निकल गये थे (एलवीजेस्सेज़ २६, ब्रेस्किया के अर्नोल्डि, आदि); 
ओर आंशिक रुप से किसानो के प्रत्यक्ष विद्रोही (जीन बॉल, पिकार्डी 
का हगेरियाई शिक्षक,?० आदि) कावे प्रतिनिश्चिव करती थी। 
वाल्डेनलेज़ वी पितृसत्तात्मक व्यवस्था की वर्म-विरोधी बातो तथा 
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स्विट्जरलंण्ड के विद्रोह को यहाँ हम छोड दे सकते है, क्योकि रूप तथा 
तत्व दोनों मे उनके जरिए इतिहास के ज्वार को रोकने की प्रति- 
क्रियावादी, निरी स्थानीय कोशिश की जा रही थी । मध्य युग के धर्म- 
द्रोह के अन्य स्वरूपों में, वारहवी शताब्दी में ही हमे उन जबर्देस्त संघर्षो' 
के अग्रिम रूपो के दर्शन हो जाते है जो शहरी नागरिको (बर्गरों) के 
तथा किसानो और साधारण प्रजा के बीच आगे चलकर हुए थे । वास्तव 
में, किसान-युद्ध की असफलता का कारण भी यही बने थे। ये सघर्घ वाद 
को पूरे मध्य युग मे नज़र आते है । 
इस शहरी धर्म-द्रोह की--भऔर वास्तव में मध्य युगो का यही सार्वजनिक 
धर्म-दोह था-लडाई मुख्यतया पादरी वर्ग से थी । पादरियों की धन-दौलत 
तथा उनके राजनीतिक महत्व पर वह प्रहार करता था। आज का पूँंजीपति 
वर्ग जिस तरह एक सस्ती सरकार (४8०एरएथपाथाशा 8 907 प्रक्षा006 7) 
की माँग करता है, उसी तरह मध्ययुगीन वर्गर (शहरी लोग) मुख्यतया 
एक सस्ते गिरजे (चर्च) की (/६९8॥8० 4 7०॥ ग्राश०ा०”) माँग करते 
थे। प्रत्येक उस धर्म-विरोधी आन्दोलन की तरह जिसे गिरजे (ईसाई धर्म- 
संघ) तथा उसके अच्चमतों के आगे विकास मे केवल पतन ही दिखलाई 
देता है, वर्गरो (गहरी नागरिको) के उस धर्म द्वोह का भी रूप प्रतिक्रिया- 
वादी था; उसकी माँग थी कि आरम्भिक काल के सीधे-सादे ईसाई 
गिरजे के विधान की फिर से स्थापना कर दी जाय तथा पादरियों के 
अलग खास वर्ग का अन्त कर दिया जाय । इस सस्ती व्यवस्था से मठो, 
' लाट पादरियों तथा रोम के दरबार के ठाठ-बाट का, अर्थात्‌, गिरजे की 
उस हर चीज का अन्त हो जाता जो खर्चीली है । कस्बो ने, जो स्वयम्‌ 
स्थानीय प्रजातत्न थे-.. यद्यपि वे राजाओ के संरक्षण मे रहने वाले प्रजा- 
तत्र थे--. पोपवाद के विरुद्ध अपने इन हमलो के जरिए इस वात की 
सबसे पहले, आम दब्दों मे, घोषणा की थी कि प्रजातत्र ही पूँणीवादी 
शासन का सही स्वरूप है। अनेक अन्धमतो तथा गिरजे के नियमों के 
प्रति उनका जो विरोध भाव था उसे आशिक रूप से तो उन बातो से 


१३० घर्म 
समझा जा सकता है जिनका ऊपर उल्लेख किया जा चुका-है और आशिक 
रूप से उसे उन परिस्थितियों के आधार पर समझा जा सकता है जिनमे 
वे रहते थे । उदाहरण के लिए, ब्रह्मचर्य के सम्बन्ध में उनका जो कंटु 
विरोध था उसे वोक्कैगियो से अधिक अच्छी तरह कभी किसी ने नहीं 
व्यक्त किया है। इटली और जर्मनी मे इस प्रवृत्ति का मुल्य प्रतिनिधि 
था ब्नेस्किया का अर्नोल्ड, दक्षिण फ्रान्स में उसके प्रतिनिधि एल्बी- 
जेन्सेज़् थे, इंगलैण्ड में जॉन वाइक्लिफ, और बोहेमिया में हुस तथा 
कैलिक्सटीनवादी ३८ । कस्बों की सत्ता को हर जगह स्वीकार कर लिया 
जा चुका था | उनमे लौकिक सामन्तवाद से लडने की पर्याप्त क्षमता 
आ गयी थी। अपने विभेप अधिकारों का उपयोग करते हुए उसके 
खिलाफ वे सशस्त्र गक्ति से भी लड़ सकते थे और स्थानीय असेम्बलियों 
में भी उससे मोर्चा ले सकते थे | इससे यह बात बहुत आसानी से 
साफ हो जाती है कि _सामन्तवाद का विरोध पादरियों के सामन्तवाद 
के विरोध के ही रूप में क्यों सामने आया था । 

दक्षिण फ्रान्स तथा इंगलैण्ड और बोहेमिया में हम देखते हैं कि 
पादरियो के विरुद्ध कस्वों के संघर्ष मे तथा उनकी धर्म-विरोधी कार्य- 
वाहियो मे अभिजात वर्ग के अधिकांध छोटे लोग (छोटे सामन्‍्त--अनु० ) 
भी शामिल हो गये थे । इस चीज का कारण यह था कि कुलीन बर्ग 
के ये छोटे-छोटे लोग (ये छोटे सामन्‍्त) कस्बों पर निर्भर करने ल 
थे और वे देखते थे कि राजाओं तथा लाट पादरियों के विरुद्ध जो उनके 
हित थे वे गहरो के हितो के साथ जुड़े हुए थे। किसान-युद्ध मे भी 
हमे यही चीज़ देखने को मिलेगी । 

धर्म का वह विरोध जो प्रत्यक्ष रूप से किसानो और साधारण 
प्रजा की माँगो को व्यक्त करता था, और जो विद्रोह का लगभग हमेना 
साथ देता था-विलकुल दूसरे ही तरह का था। पादरी वर्ग, पोपवाद 
तथा ईसाई गिरजे के प्रारम्भिक विधान की « पुनस्थपना' करने से 
सम्बन्धित वर्गों (शहर के व्यापारी नागरिको) की तमाम माँगे इस 
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घमं-विरोधी आन्दोलन की भी माँगें थी, किन्तु वह इन सबसे बहुत 
गागे तक जाता था। वह माँग करता था कि ईसाई धर्म के आरम्भिक 
दिनों मे उसके मानने वालों के समाज के अन्दर जो समानता पायी जाती 
थी उसकी पुनर्स्थापना कर दी जाय और शहरी नागरिको की दुनिया 
में भी अनिवार्य रूप से इसी समानता को लागू किया जाय | “ईइवर 
की सन्‍्ताने सब बराबर है” -.- इस सिद्धान्त के आधार पर वह यह 
नतीजा निकालता था कि नागरिको के बीच समानता होनी चाहिए 
और, यहाँ तक कि, एक हद तक सम्पत्ति के सम्बन्ध मे भी 
समानता होनी चाहिए । उसकी माँग थी कि कुलीन पुरुष-तथा किसान 
के बीच, अभिजात वर्ग, विभेषाधिकार रखने वाले बर्गर नागरिकों 
तथा-साधारण जनता के वीच समानता स्थापित की जाय; - बेगार, 
जमीन के लगानो, टेक्‍्सो, विश्ेपाधिकारों तथा सम्पत्ति के- कम से कम 
सर्वथा अनुचित भेदो का अन्त कर दिया जाय । झारम्भिक ईसाई धर्म 
के सिद्धान्तों के स्वाभाविक परिणामों के रूप में इन्ही माँगों को कमो- 
वेश दृढ़ता के साथ सामने रखा जाता था। जिस समय सामन्तवाद 
अपनी उन्नति के शिखर पर था उस समय, किसान तथा साधारण 
जनता वाली इस विधर्मी प्रवृत्ति के बीच -- जैसे कि अल्वीजेन्सो की 
विधर्मी प्रवृत्ति क बीच -- तथा वर्गरों (शहरी नागरिकों) के धर्म विरोध 
के वीच कोई विशेष अन्तर नही था; परन्तु, १४वी और श्श्वी 
शताव्दियों मे किसानों तथा साधारण जनता की इस विधर्मी प्रवृत्ति ने 
स्पष्ट रूप से एक निश्चित पार्टी मत का रूप ग्रहण कर लिया था और 
तब, आम तौर से, बर्य रों (शहरी नागरिको) के विधर्मीपन के साथ-साथ, 
हू अपना एक स्वतत्र, दृष्टिकोण भी रखती थी । इगलैण्ड मे वॉटू टाइलर 
वाले विद्रोह के प्रचारक, जौन बॉल की यही स्थिति थी । वाइक्लिफ ' 
के आन्दोलन के साथ-साथ चलते हुए भी उसका अपना एक स्वत्त्र 
दृष्टिकोण था। इसी तरह, टेवोराइटवादी भी बोहेमिया में कैलिक्सटाइन- 
वादियों के साथ-साथ चलते हुए अपना अलग दृष्टिकोण रखते थे । 


१३२ धरम 
वैबोराइटवादियो ने तो ईइवरीय शासन के नाम तक के आवरण में 
एक प्रजातत्रवादी प्रवुत्ति का परिचय दिया था। फिर १५वीं बताब्दी 
और १६वीं शताब्दी के आरम्मिक काल में साधारण प्रजा के प्रति- 
निधियों ने इस नजरिये को जर्मनी मे और आगे विकसित किया था। 

रहस्यवादी भावना रखने वाले उन समुदायों के धर्मेन्माद ने 
फ्लैगेलान्तों, तथा लोलादौ? * जैसे उन लोगों के धर्मोन्माद ने, जिन्होंने 
दमन के दिनों मे भी ऋत्तिकारी परम्परा को जारी रखा था, धर्म-विरोध 
के इसी स्वरूप को अपनाया था । 

उस समय साधारण प्रजा का वर्ग ही एकमात्र चह वर्ग थाणों 
तत्कालीन स्वीकृत समाज से बाहर था। ये साधारण लोग सामन्तों 
तथा वर्ग रों-दोनों के संघों से वाहर थे । उनके पास न विद्येपाधिकार थे, 
न सम्पत्ति; उनके पास तो उस तरह की भी सम्पत्ति नही थी जैसी कि 
किसान अथवा छोटे वर्गरों के पास होती थी-- यद्यपि ये लोग टेकक्‍्सों 
के बोझ से दबे रहते थे। वे हर अर्थ में सम्पत्ति-विहीन तथा अधि- 
कार-विहीन थे; अपनी जीवन-परिस्थितियो की वजह से मौजूदा संस्थाओ 
के नज़दीक तक वे कभी नही फटकने पाते थे । ये संस्थाएँ पूर्ण रूप से 
उनकी उपेक्षा करती थी। सामन्ती तथा सघवद्ध-नागरिक समाज के 
क्षय के वे ज्वलन्त प्रतीक थे । साथ ही साथ, आधुनिक पूँजीवादी समाज 
के पहले हरकारे भी वे थे । 

इससे पता चलता है कि आम प्रजा का विरोध उस समय भी केवल 
सामन्तवाद और विशेषाधिकार-सम्पन्त बगेरों (चुनाव का अधिकार- 
रखने वाले शहरी तागरिको-अनु ०) के खिलाफ लडने ठक ही क्यो न 
सीमित रह सका था; कम से कमर कल्पना से, उस आधुनिक पूजीवादी 
समाज की जो उस समय उदय ही हो रहा था, सीमा से वह क्यों आगे 
निकल गया था; और वर्ग-विरोधों पर आधारित समस्त समाजो में पायी 
जाने वाली सस्थाओं, विचारों तथा घारणाओं के एक सर्वथा सम्पत्ति- 
विहीव लोगो का दल होते हुए भी उसने क्यों चुनौती दी थी । इस दृष्टि 
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से, आरम्भिक कालीन ईसाई धर्म के सहस्नवादी* स्वप्न-दर्शनो से श्रीयणेश 
करना अत्यन्त सुविधाजनक था। दूसरी तरफ, वर्तमान तथा भविष्य 
तक से आगे की यह ऊंची उडान भरना अप्राकृतिक तथा एक मृगतृष्णा 
के अलावा और कुछ नही सिद्ध हो सकता था। लौटकर, अनिवार्य 
रूप से, समकालीन स्थिति द्वारा निर्धारित की गयी सँकरी सीमाओ की ही 
गोद मे वह उडान आ पडी । लाजिमी था कि निजी सम्पत्ति पर किये जाने 
वाले हमले के जवाब मे, सम्मिलित स्वामित्व की माँग के जवाब में दान- 
पुण्य के एक आदिम कालीन संगठन की सृष्टि कर दी जाए; ईसाई धर्म 
की अस्पष्ट समानता की भावना की पूर्ति के लिए सबसे अच्छा हो कि 
“कानून के सामने नागरिक “समानता” की घोषणा कर दी जाए; 
तमाम अधिकारियों के अन्त की माँग की पूर्ति के लिए अन्ततोगत्वा जनता 
द्वारा चुनी जाने वाली, प्रजातात्रिक सरकारो की स्थापता कर दी जाए । 
कल्पना जगत्‌ मे कम्युनिज़्म की पूर्वानुभृति करने का अर्थ वास्तविक जगत्‌ 
में परिस्थितियों की पूर्वानुभूति करना बन गया । 

आने वाली ऐतिहासिक घटनाओं की इतनी उम्र रूप मे पहले से 
कल्पना करने की बात को साधारण प्रजा की रहन-सहन की परिस्थि- 
तियो के आधार पर आसानी से समझा जा सकता है । इस पूर्वानुभूति का 
परिचय सबसे पहले हमें जर्मनी में, टोमस मुजर तथा उनकी पार्टी में 
मिलता है। टैबोराइटवादियो मे एक प्रकार का सहख्रवादी सामुदायिक 
स्वार्मित्व का विधान पाया जाता था, किन्तु वह शुद्ध रूप से एक 
सैनिक कार्यवाही थी। ये कम्युनिस्ट स्वर समाज के एक वास्तविक अग 
की इच्छा-आकाक्षाओ को केवल मृजर की शिक्षाओ के अन्दर व्यक्त 
करते थे । वही पहला व्यक्ति था जिसने इन इच्छा-आकाक्षाओ को एक 
निश्चित रूप मे प्रस्तुत किया था। उसके वाद से ये स्वर जनता 
की प्रत्येक बडी उथल-पुथल मे भी सुनाई पडे है। अन्त मे, धीरे-धीरे 


.+ यह विश्वास करने वाले कि ईसा सशरीर एक हजार वर्ष तक विश्व पर प्रभुत्व 
करेंगे | --अनु ० 
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करके, वे आधुनिक सर्वहारा आन्दोलन के साथ मिलकर एकाकार 
हो गये है, उसी तरह जिस तरह कि मध्य युयों में, उदको अधिकाधिक 
अपने शिकंजे मे कसते जाने वाले सामन्‍्ती आधिपत्य के विरुद्ध, स्वतन्त्र 
किसानो के सघषें -- सामन्‍्ती व्यवस्था के पूर्ण उन्मूलन के लिये किये जाने 
वाले थर्द्ध-मुलामो तथा ग्रुलामों के सघर्षो के साथ मिलकर एक हो गये थे । 
तीन बड़े शिविरों मे से पहले शिविर के अन्दर, दकियानूसी कैथोलिक 
शिविर के अन्दर, वे तमाम तत्व थे जो तत्कालीव परिस्थितियों को 
बनाये रखना चाहते थे, अर्थात्‌ उसमे शाही सत्ताधारी थे, धामिक 
राजकुमार थे, लौकिक राजकुमारों का एक भाग था, अभिजात वर्ग के 
रईस थे, लाट पादरी थे तथा शहर के कुलीन लोग थे । . बर्गरों (चोट 
का अधिकार रखने वाले व्यापारी नागरिको) की तहर के नरमदली 
लूथरवादी सुधारो के पक्षपातियों के शिविर की ओर आकर्षित होने 
वालो में थे विरोधी दल के तमाम सम्पत्तिशाली तत्व, कुलीन सामन्ती 
वर्ग के अधिकाश छोटे लोग, वर्गर लोग तथा साधारण राजकुमारों 
का भी वह अग जिसे यह आशा थी कि गिरजे की जागीरो की जवब्ती से 
वह स्वयम्‌ सम्पत्तिशाली बन जाएगा और जो इस बात के अवसर की 
तलाश में था कि साम्राज्य की जकड से अपने को मुक्त कर के कुछ 
और अधिक स्वतन्त्रता प्राप्त कर ले । जहाँ तक किसानों तथा आम 
लोगों का सम्बन्ध था, वे एक कऋ्रान्तिकारी पार्टी मे एकतावद्ध हो गये 
थे। इस पार्टी की माँगों तथा सिद्धान्तो को सबसे स्पष्ट वाणी मुंजर 
नेदीथी। 
अपने-अपने सिद्धान्तो तुथा अपने-अपने चरित्रों और कार्यो के द्वारा 
लूथर और मुज़र अपनी पाव्यो का पूर्णतया प्रतिनिधित्व करते थे । 
१५१७ से १५२५ तक लूथर में भी ठीक वही परिवतेन हो गये 
जो वर्तमान काल के जर्मन विधानवादियों मे १८४६ और १८४६ के 
दर्भ्यान हुए थे । प्रत्येक ऐसी पूँजीवादी पार्टी मे इसी तरह के परिवततेन 
होते है जो, थोड़े समय तक आन्दोलन का नेतृत्व करने के बाद, अपमे 
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पीछे खडी साधारण जनता तथा सर्वेहारा की पार्टी के आगे वढ जाने से 
एक किनारे छूट जाती है। 

१५१७ में पहले-पहल जब .छूथर ने कैथोलिक गिरजे (कैथोलिक 
ईसाई धर्म-सघ) के अधमतो तथा कानूनों का विरोध किया था, तब 
उसके विरोध का कोई निश्चित रूप वही था। वर्गरों की पहले की 
धर्म-द्रोही माँगो से आगे उसका विरोध यद्यपि नही गया था, किच्तु 
ऐसी किसी प्रवृत्ति को भी उसने नहीं रोका था, और न वह रीक ही 
सकता था जो उन माँगों से आगे जाती थी । उस आरम्भिक अवस्था में 
आवश्यक था कि तमाम विरोधी तत्वों को एकतावद्ध किया जाय, 
आक्रामक क्रान्तिकारी शक्ति का अधिकतम जौहर दिखाया जाय, तथा' 
एक ऐसे पक्षधर को ढूँढ निकाला जाय जो कंथोलिक रूढिवादिता के 
विरुद्ध जितनी भी बातें कही जाती थी उन सब को लेकर आगे बढ 
सके । वहुत-कुछ ठीक' इसी तरह १५४७ का हमारा उदारपथी पूंजी- 
पति वर्ग भी क्रान्तिकारी बना हुआ था, अपने को वह सोशलिस्ट और 
कम्युनिस्ट बताता था, और जोर-शोर से कहता था कि मजदूर वर्ग 
का उद्धार किया जाय॥ उसकी 'क्रियाशीलता के उस प्रथम काल में 
लूथर का दवंग किसान स्वभाव बहुत ही प्रचण्ड रूप मे सामने आया था। 

“अगर (रोमन पादरियों का) वेलगराम पागलपन इसी तरह 

जारी रहता है तो, मुझे लगता है कि, इसके खिलाफ इससे बेहतर 
कोई सलाह नही दी जा सकती र न इसका इलाज ही ढँढा जा 
सकता है कि बादशाह और राजकुमार उसके विरुद्ध शक्ति का इस्ते- 
माल करें, अपने को हथियारवन्द करें, (और) उन पातकी लागो 
' पर हमला कर दे जिन्होने सारी दुनिया को विषाक्त बना विया है 
और, इस खेल का, हथियारों से, शब्दों से नही, सदा के लिए एक- 
बारगी अन्त कर .दे | चोरो को हम फासी से लटकाकर सज़ा देते है, 
हत्यारों को तलवार से ठीक करते है, और विधर्मियो को आग मे 
जिन्दा जला देते हे, तब फिर अथ.पतन के उन तमाम पापी 


शक 
कि 


बैड, धर्म 
' भिक्षितों, उन तमाम पोपो, कॉरडिनलो और विश्ञपों पर और कुकर्मो 
के रोमन गढ़ के उस पूरे गिरोह पर क्‍यों नहीं हथियार हाथ में 
लेकर हम टूट पडते, और उनके ख़न से हाय घोकर चेन प्राप्त 
करते ?” 
किन्तु यह क्रान्तिकारी जोश थोड़े ही दिन चला था । लूधर 

 ह्ं चिस्गूरी लगायी थी वह फैल गयी थी । सम्पूर्ण जर्मत जनता आन्दो- 
ल्िंत ही उठी थी । एक तरफ तो, पादरी वर्ग के विरुद्ध की जानेवाली 
उसकी, अपीलो तथा ईसाई धर्म की स्वतत्रता से सम्बन्धित उसके उपदेशों 
ऊँ किदानों और साधारण जनो को लगता था कि उन्हें विद्रोह करने का 
संकेत किया जा रहा है; और, दूसरी तरफ़, नरमदली बर्गर तथा सामन्ती 
कुलीन वर्ग के अधिकाभ् छोटे लोग उसके साथ आ गये थे । यहाँ तक 
कि राजकुमार भी धार में खिच आये थे। किसानों और सावारण जनों 
को लगता था कि अपने तमान उत्पीड़कों से बदला लेने का समय आ 
गया है; और दूसरे लोगो की दिलचस्पी केवल इस चीज में थी कि पादरी 
बर्ग की सत्ता को ख़त्म कर दिया जाय, रोम तथा कीथोलिकों के आचार्या- 
घ्रिपत्य की दासता से मुक्त हो जाया जाय, भौर गिरजे की सम्पत्ति को 
ज़्व्त करके स्वयम्‌ अपने को सम्पन्न बना लिया जाय । इन पार्टियों ने 
अपने-अपने लक्ष्य निश्चित कर लिये थे और उनमें से हर एक को उसका 
अवक्ता भी मिल गया था। लूथर को इन्ही के बीच चुनाव करना था | 
बह सैकसनी के विशेप अधिकारी,का पोष्य था, विट्टेनबर्ग का एक ऐसा 
सम्मानित प्रोफेसर था जो सहसा शक्तिशाली ओर प्रसिद्ध बन गया था । 
बह एक ऐसा वडा आदमी वन गया था जो हमेशा नौकरों-चाकरों तथा 
चापल्सों के अपने गिरोह से घिरा रहता था | इसलिए वह एक क्षण 
के लिए भी न हिचकिचाया । उसने आन्दोलन के जन-तत्वों को छोड़ 
दिया दौर, वर्गरों, सामन्‍्ती कुलीनों तथा राजकुमारों के साथ हो गया । 
रोखब का अन्त करने के लिए युद्ध करने की अपीले फिर उसके मूँह से 
चहीं सुनायी दी । लूधर अव ज्ञानिपपुर्ण प्रयति तथा सहिष्णुतापूर्ण प्रतिरोध 
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के उपदेश देने लगा (जन कुलीन वर्ग के नाम्त सम्बोधन, १५२०, आदि 
को देखिए) । पादरी वर्ग तथा राजकुमारो के विरुद्ध कुलीनो के पडयन्र 
का केन्द्र एबनवर्ग था; -- हठेम ने स्वयम्‌ अपने से तथा सिकिनजैन से 
मिलने के लिए रूथर को जब वहाँ आमंत्रित किया, तो लूथर ने उत्त 
दिया था, 

“मैं नही चाहता कि इजील की रक्षा बल-प्रयोग तथा खून- 
खराबी के द्वारा की जाय। ससार को शब्द से जीता गया था, 
गिरजा (ईसाई धमं-सघ) शब्द के ही सहारे कायम है, शब्द से ही 
गिरजे का पुनरुद्धार भी होगा और जो ईशु-विरोधी हिंसा के बिना 
सत्ताधारी बन बेठे है वे हिंसा के विना ही ख़त्म भी हो जाएँगे ।” 
इसके बाद से, अथवा, और भी ठीक-ठीक कहा जाय तो, लूथर 

'की नीति की इस अधिक स्पष्ट परिभाषा के बाद से, सस्थाओ और 
'अन्धमतो के सम्बन्ध में वह हुज्जत और मोल-भाव शुरू हो गया था 
“कि उनको ज्यो का त्यो बनाये रखा जाय या उनमे सुधार किये जाय॑; 
इसी के बाद से कूटनीतिक, मेल-सिलाप की, पड़यत्रकारी तथा सुलह- 
* सन्धि की वे घुणित कार्रवाइयाँ शुरू हो गयी थी जिनको परिणाम औग्स- 
बर्ग के आत्म-निवेदन१, तथा बर्गरों के सुधरें हुए चर्च के अन्त में 
समझौते द्वारा तै किये गये नियमों के रूप मे निकला था | वह ठीक उसी 
“ अकार का दुच्चे स्तर का मोल-भाव था जैसा कि हाल मे जर्मनी की 
' राष्ट्रीय असेम्व॒लियो, सुंलह-साज़ी के सम्मेलनो, सशोधन के न्यायालयो, 
तथा अरफुर्ट की पालियामेन्टो४* मे राजनीतिक रूप में वार-वार 
देखने को मिला है। सरकारी धर्म-सुधार का अधकचरा स्वरूप इन 
बातचीतो के दोरान विलकुल साफ-साफ उभर कर आ गया। 
लूथर अब बर्गेरवादी सुधारो का जाना-माना हिमार्थती बन यया । 
कानून की सीमाओ के अन्दर ही प्रगति करने का उपदेश देने के 
लिए उसके पास समुचित कारण थे | शहरो का अधिकाश भाग साधा- 
रण नरम सुधारों का ही पक्षपाती था, अभिजात वर्ग का निम्न स्तर 


| 
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भी इसी का अधिकाधिक समर्थक बनता गया था और सामन्ती राजकुमारो 
का एक भाग भी इन्ही लोगो के साथ था । इन राजकुमारों का एक 
अन्य भाग दुविधा में पडा था। ऐसी हालत में विजयश्री तो जैसे प्राप्त 
हो हो गयी थी -- कम से कम जरमंनी के एक भारी भाग में | भान्तिमय 
विकास के होते रहने पर शेप क्षेत्र भी बहुत दिनो तक इस नरम विरोध 
के दबाव के सामने टिक नहीं सकते थे। किन्तु, इसी दर्म्यान, अगर 
कोई हिंसापूर्ण उथल-पुथल होती तो उसका अनिवार्य परिणाम यह होता 
कि नरम विचारवालो की पार्टी का साधारण जनो तथा किसानों की 
अतिवादी पार्टी के साथ सधपं छिड़ जाता और सामन्‍्ती राजकुमार, 
अभिजात वर्ग के लोग तथा कुछ शहर भी इस आन्दोलन से अलग हो 
जाते । इसके वाद दो ही रास्ते रह जाते--या तो किसान और साधारण 
जन वर्गरों की पार्टी को पीछे छोडकर आगे बढ जाते, या फिर सम्पूर्ण 
आन्दोलन कैथोलिक पुनर्स्थापनावादियों के हाथो कुचल दिया जाता । 
और हाल में इस बात के काफी उदाहरण भी देखने को मिल चुके हैं 
कि थोडी सी भी विजय प्राप्त कर लेने के बाद पूंजीवादी पार्टियाँ, 
कानूत की सीमाश्रो के अन्दर रहते हुए, किस तरह कान्ति की खाई और 
पुर्नस्थापना के कुएँ के बीच से अपनी प्रगति का रास्ता निकालने की 
कोशिशे करती है ! 

। ७ उस समय; जो भाम सामाजिक तथा राजनीतिक परिस्थितियाँ 
प्रौजद थी उनके अन्तर्गत प्रत्येक परिवर्तेत का “परिणाम अनिवार्य रूप 
से सामन्‍्ती राजकुमारों के हित में होता था और उससे उनकी सत्ता 
में ,लाज़मी, '-तौर से और भी इजाफा हो जाता था । इस प्रकार, वर्गरो 
का सुधार आन्दोलन आम जनो तथा किसानों से जितना ही अधिक दूर 
होता ,जाता, था उतना ही अधिक अनिवाय॑ रुप से वह सुधरे हुए राज- 
कुमारों के नियंत्रण में पहुँचता जाता था। लूधर स्वयम्‌ अधिकाधिक 
पात्रा | में उनका दास बनता गया था। इसलिए लोगो ने जब उस पर 
यह अभियोग . लगाया कि दूसरो की तरह वह भी राजकुमारों का वर्दी- 
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धारी चाकर वन यया है और ओरलामुड मे पत्थरों से जब उसकी उन्होने 
पूजा की तो जिन लोगो मे ऐसा किया था वे इस वात को अच्छी तरह 
समझ्नते थे कि वे क्या कर रहे है । 

किसान युद्ध जब छिड गया तो उन क्षेत्रों में, जिनसे हुद जाति-बर्ग 
के लोग तथा राजे-महराजे अधिकाशतथा कैथोलिक थे, छूथर ने 
मध्यस्थता का रुख़ अपनाने की कोशिश्ष की थी । सरकारों पर उसने जोरों 
से हमले किये । उसने कहा कि विद्रोह का दोष उन्ही के सिर पर था; 
उन्ही के उत्पीड़न ने उसे जन्म दिया था । उसने कहा कि उनके विरुद्ध 
किसान ने नहीं, वल्कि स्वथम्‌ ईइवर ने विद्रोह किया था| फिर भी, 
इसी के साथ-सार्थ, उसने कहा कि विद्रोह धर्म-विरोधी है, और इंजील 
के खिलाफ़ है। अन्त मे, दोनो पाटियों से उसने अपील की कि वे दोनों 
ही थोड़ा-थोड़ा झुकें और एक मैत्रीपूर्ण समझौता कर लें। 

परन्तु, मध्यस्थता के इन शुभकामी प्रस्तावों के बावजूद, विद्रोह 
तेजी से बढ़ता गया। उसकी परिधि में लथरवादी राजे-रजवाड़ों, 
सामन्‍्तों तथा शहरों के असर वाले प्रोटेस्टेण्ट क्षेत्र भी खिच आये ॥ 
वर्गररों के “सीमित” सुधारों की सीमा को तोड़कर विद्रोह तेजी से आगे 
निकल गया। विद्रोहियों का जो सबसे पक्का दल था उसने मूज़ञर के 
नेतृत्व में थुरिग्रिया में अपना सदर दफ़्तर स्थापित कर लिया | यह्‌ 
स्थान लछूथर के निवास-स्थान के एकदम समीप था। स्पष्ट था कि चन्द 
और सफलताएँ हासिल होते ही विद्रोह की लपठें सारे के सारे जमेनी में फेल 
जाती, छूथर को घेर लिया जाता और, सम्भवतः, एक ग़द्दार की तरह 
वछ्धियों पे छेद डाला जाता; तथा वर्गरो के सारे सुधार किसानों व 
स्राधारण जनो की कात्ति के ज्वार मे वह जाते । सोचने-विचारने का भुव 
और समय नहीं रह गया था। क्रान्ति को सामने देखकर पुरानी तम्प्रम 
शत्रुताओं को भला दिया गया। किसावों के समूहों की तुलबा मे 
भ्रप्राकृतिक व्यूभिचार के घुणित रोमत गहों के उपासक उन्हें निर्दोष 
मेमनों के समान लगसे लगे, वे ईसा मसीह के मंधुर' स्वभाव वाले शिक्षु 
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बन गये ! “किसानों के हत्यारे और लुटेरे गिरोहों के विरुद्ध? बर्गर 
तथा राजे-रजवाडे, क्षणिजात बर्ग के योग तथा पादरी, दूर और पोप, 
सब मिलकर एक हो गये भे | | 

लूथर चिल्लाया, 

“उन सब के, छिपकर ओर राख तौर से, हर समर्थ व्यक्ति द्वारा 
उसी प्रकार काटकर टुआरे-दुको कर दिये जाने चाहिए, उनके 
गले घोंट दिये जाने नाहिए जौर उनके उसी तरह छूरे भीड़ दिये 
जाने चाहिए, जिस तरह कि किसी पागल छुते को मारने के लिए 
आदमी करता है ! उसलिए, प्रिय महानुभावों ! यहां मदद करो, 
वहाँ बचाओ, और आप में से जो भी समर्थ है उसे लाहिए कि 
उनके छुरा भोके, उन्हें मारे, उनका गला घोटे, और, शक्षगर घ्स 
प्रयत्त में आप अपना जीवन भी सो ब॑ढें तो, ईसा मसीह आपका 
भला करें ! इससे अच्छी मृत्यु आप कभी प्राप्त नहीं कर सकेंगे ! ! ” 
हाँ, किसानों के साथ किसी प्रकार की सूठी दया-ममता नहीं दर्णायी 

जानी चाहिए । जिन लोगो पर ईव्वर दया नही करता, जिन्हे बह चाहता है 
कि सजा दी जाय भीर नप्ट कर दिया जाय, उन पर जो दया करता है 
वह स्वयम्‌ विद्रोही है, विद्रोहियों का साथी है। बाद में, किसान 
स्वयम्‌ इस बात को समसझेंगे कि अपनी एक गाय का शान्तिसय ढंग से 
उपभोग करने के लिए उन्हें जो दूसरी गाय दे देनी पड़ी थी उत्तसे 
उनका नुकेसान नहीं हुआ और तब वे भगवान को घन्यवाद देंगे । और 
क्रान्ति के द्वारा राजे-रजवाड़े भी उस भीड़-भवक्रड की भावना को अच्छी 
तरह समझ जायेंगे जिस पर केवल शक्ति के ज़रिए ही शासन किया 
जाना चाहिए । “बुद्धिमान भादमी कहता है ; 970, ० ८ शोएशा 
2ञं0,# किसानो को भूसी के जलावा गौर कुछ नही मिलना चाहिए। 
वे ईश्वरीय सन्देश को नही सुनते, मोर मूर्ख हैं, एसीलिए उन्हे डण्डे 
भौर बन्दृक की वात को सुनना पढ़ेया, और उनके लिए यही ठीक है ; 
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उनके फ़ायदे के लिए हमे प्रार्थना करनी चाहिए कि वे आज्ञा का परलर 
करें। जहाँ वे ऐसा नही करते वहाँ उनके प्रति कोई अधिक दया दिल- 
लाने की जरूरत नही है। उनके बीच तो तोपों को ही गड़गड़ाने को, 
चर्ना वे हालत को हज़ार गुना और खराव कर देगे ! ” 

मार्च की घटनाम्नों के बाद, विजय-फल मे से सर्वहारा वर्ग ने अपने 
हिस्से की जब मांग की थी तब हमारे स्वर्गीय सोशलिस्ट दर दाद: 
प्जीपति बर्ग ने भी ठीक यही बात कही थी ! 

इंजील (वाइबिल) का अनुवाद करके साधारण जनों के आन्दोलद 
के हाथ में लूथर ने एक शक्तिशाली अस्र रख दिया था। इंगील हे 
माध्यम से अपने जमाने के सामन्‍्ती ईसाई धर्म की तुलना उसने पहली 
शताव्दी के सीघे-सादे निष्कपट ईसाई धर्म से की थी, और पतनोन्‍्युर्द 
सामन्‍्ती समाज के मुकावले मे उसने एक ऐसे समाज का चित्र पेश क्वियए 
था जिसमें जटिल तथा बनावटी सामनन्‍्ती वर्गीकरण का नामोनिान 
तक न था। राजे-रजवाडों, अभिजात वर्ग तथा पादरी वर्ग के विस्द्ध उम 
अख्र का किसानों ने व्यापक रूप से इस्तेमाल किया था । अब रूचर ने 
उसी अख्र को उनके खिलाफ़ इस्तेमाल करना शुरू कर दिया था | ईश्वर 
हारा निर्वारित सत्ताधारियों की प्रसशा मे इजील (वाइबिल) से टसेने 
एक ऐसा स्तुति-गीत ढूँढ निकाला था जैसा कि निरकुश राजतंत्र वे बूंट 
चाटने वालों भे से भी कोई इससे पहले कभी न निकाल सक था'। 
इजील (बाइबिल) _की मदद से राजों-रजवाडों के राज को, देजुशन 
- आजा पालन को और, यहाँ तक कि, अद्धं-दासता को भी न्यायपूर्ण झहरो 
दिया गया ! इस तरह, न केवल किसानो के विद्रोह को, बल्कि घशमिक 
तथा लौकिक सत्ताघारियों के विरुद्ध स्वयम्‌ लथर की बगावत को भी 
अनुचित घोषित कर दिया गया था; और, राजे-रजवाडों के फायदे के 
लिए, न केचल जनता के आन्दोलन की, बल्कि विशेषाधिकार रखने चासे 
नागरिकों (बर्गरों) के आन्दोलन की भी पीठ में पीछे से छूरा भरें 
दया गया था ॥ 
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क्या इस वात की आवश्यकता है कि उस प्जीपति का हम ताम 
बताये जिसने स्ववम्‌ अपने अतीत को अस्वीकार करने के इसी तरह के 
उदाहरण हमारे सामने हाल से रखे थे ? 

अब हम वर्गर (विशेषाधिकार सम्पन्न नागरिक) सुधारक लूथर 
की तुलना जन-क्रान्तिकारी सुंज्र से करेगे । 

टौमस सुंज़्र का जन्म हा के स्टौलबर्ग नामक स्थान मे १४८८ 
मे हुआ था कहा जाता है कि उसके पिता को स्टोलवर्ग के अत्याचारी 
काउपण्ट ने फासी देकर मरवा दिया था । १४५ वर्ष की ही आयु में हाले 
के एक स्कूल में मुजर ने माग्देवर्ग के आर्कंविशप (बड़े लाट पादरी ) 
तथा आम"“रोमन चर्च के विरुद्ध एक गुप्त संगठन स्थापित किया था । अपने 
समय , के धर्म-दर्शन का उसे इतना ज्ञान था कि जल्दी ही उसे डाकट 
की उपाधि प्राप्त हो गयी थी तथा हाले की ईसाई वैराग्रिनियो के मठ 
का वह चैपलेन (पादरी) बन गया था । यहाँ गिरजे (ईसाई धर्म-सघ) के 

अन्ध-मतों तथा विधि-बिधानों की अत्यन्त तिरस्कार के साथ वहु॒ खिल्ली 
उड़ाता था। प्रार्थता के समय, मदिरा-रोटी को ईसा का रक्त-माँस 
समझने के शव्दो का उल्लेख करना वह छोड देता था और, जैसा कि लथर 
कहता था, सर्वग्क्तिशाली देवताओं को बिना “पवित्र बनाये हुए” ही 
वह हड़प जाता था ! मसध्य-युग के रहस्यवादियों, और ख़ासतौर से 

कालाब्रीज़्ञ के जोखिम के सहख्रवादी ग्रन्थ उसके अध्ययन के मुख्य 
विषय थे। धर्म-सुधार का आन्दोलन उन दिनो चल रहा था और चारो 
तरफ बश्यान्ति फैली हुई थी; ऐसे प्मय पतित चर्च तथा भ्रष्ट ससार 
के तारणहार के रूप मे ईसा के फिर से पृथ्वी पर अवतार लेने तथा 
न्याय के दिन के आगमन की जो व्याख्या उस रहस्यवादी ने की थी तथा 
उनके सम्बन्ध में जो स्थापनाएँ की थी वे मुज़र को बहुत अच्छी लगी 
थी। वह समझता था कि उनके चरिताथ्थं होने का दिन एकदम नजदीक 
आ गया था। पास-पड़ोस से उसके: उपदेशो को ज़बर्दस्त सफलता 
मिली। १५२० मे ईसा के प्रथम धर्मोपदेशक के रूप मे वह ज़्वीकाओ गया । 
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हाँ उसने उस कट्टर सहस्रवादी* (चिलियासवादी ) सम्प्रदाय की स्थापना 
की थी जो फिर अनेक स्थानों में कायम हों गया था और चुपचाप काम 
करता था। इस सम्प्रदाय की क्षणिक निराशा तथा खामोज्ञी के नीचे 
तत्कालीन परिस्थितियों के विरुद्ध समाज के निभ्नतम वर्गो के निरच्तर बढते 
हुए विरोध की आग छिपी हुई थी । अज्ान्ति के बढ़ जाने के वाद अब बहू 
सम्प्रदाय साहस और दृढता के साथ खुले मैदान में आ गया था। यह 
अताबैष्टिस्टो** (पुनर्दीक्षा में विश्वास करने वालो) का सम्प्रदाय था। 
उनका नेता निकलास सरटीचें था। वे इस बात का प्रचार करते थे कि 
न्याय का दिन तथा ईसा मसीह के पृथ्वी पर पुनः अवतरित होने का 
“ समय नजदीक आ यया था। उन्हें “स्वप्न में ईसा के दर्शन होते थे, वे 
वन्‍मयता के आनन्द में खो जाते थे और ऐसा अनुभव करते थे कि 


भविष्य को देख रहे है। ” जल्दी ही ज़्वीकाओ की काउन्सिल के साथ 
उनका संघर्ष उठ खड़ा हुआ । यद्यपि मुंज़र उनके साथ पूरे तौर से कभी 


शामिल नहीं हुआ था और वह उन्हें स्वयम्‌ अपने प्रभाव ग्रें लाना 
अधिक पसन्द करता था, फिर भी उमञ्रने उनकी हिमायत की | काउन्सिल 


ने उनके खिलाफ बहुत सख्त कारेबाई की। उन्हें 'शहर छोड़ना 
पड़ा। उनके साथ मुजर को भी जाना पड़ा । यह १५२१ के अन्त के 
दिनों की बात है । 

वह प्राग चला गया | हुसवादी* * आन्दोलन ,के बचे-खुचे लोगो 
के साथ मिलकर वहाँ उसने अपना संगठम खड़ा करते की कोशिश की । 











_ यद्द विश्वास करनेवाले कि ईसा सशरीर एक इज़ार वर्ष तक विश्व का शासन 

करेंगे । --अनु० 

#* थे लोग जो यह मानते थे कि वपतित्मा केवल वयस्क लोगों का ही होना 
चाहिए; इसलिए जिनका वपतिस्मा बाल्यावस्था में हो गया था, वालिग होने पर 
उनका फिर वपतिस्मा किया जाना चाहिए। यह नाम इन लोगी को उन्तके विरोधियों 
ने दिया था | -- अछु० 

+++ वोहै।मया के सुधारक जीन हुप्त के श्नुयायी । हुत,को १४१३ में शहीद 
बना दिया गया गया था । --- अनु० 
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परन्तु उम्तकी घोषणा का असर यह हुआ कि उसे वोहेमिया से भी भागने 
के लिए मजबूर कर दिया गया । १५२२ में वह थरिंगिया के ऑल्सटेड 
नामक स्थान में उपदेशक वन गया। यहाँ उसने अपने सम्प्रदाय में 
सुधार करने शुरू किये । छलूथर के इस हद तक आगे जाने से पहले ही, 
लैटिन भाषा का उसने पूर्ण वहिष्कार कर दिया । उसने आदेश जारी 
किया कि जनता के सामने केवल इतवार को दिये जाने वाले इन्जील 
के निर्धारित सन्देश तथा गिरजे के पत्रों को ही नही, वल्कि पूरी वाइ 
बिल (इन्जील) को पढा जाय । साथ ही साथ, अपनी नगरी मे भी' 
उसने प्रचार-कार्य सगछठित किया। तमाम दिशाओं से लोगो के समूह 
उसके पास आने लगे । जल्दी ही ऑल्सटेड पादरी-विरोधी जन-आन्दोलन 
का केन्द्र वन गया । वह पूरे थुरिगिया के पादरी-विरोधी आन्दोलन का 
केन्द्र वत गया । 

अभी तक, और सब चीजो से अधिक, मुजर एक धार्मिक व्यक्ति 
ही था। अभी तक लगभग केवल पादरियों के खिलाफ ही वह आन्दोलन 
करता था। किन्तु, शान्तिपूर्ण वाद-विवाद तथा शान्तिमय प्रगति के उस 
तरह के उपदेश वह नही देता था, जैसे कि छूथर ने इससे पहले ही शुरू 
कर दिये थे। वह अव भी लूथर के पहले के हिसापूर्ण उपदेशों का ही 
प्रचार करता था । सैक्‍्सनी के राजे-रजवाडों तथा वहाँ की जनता से 
वह यही कहता था कि रोमन पादरियों के विरुद्ध हथियार लेकर उठ 
खड़े हो ! 

“क्या ईसा मसीह ने यह नही कहा है कि, “मैं शान्ति स्थापित करने 
नही आया, वल्कि तलवार लेकर आया हूँ ?” इस तलवार से (सैक्सनी 
के राजे-रजवाड़ो ! ) आपको क्‍या करना चाहिए ? अगर आप ईव्वर के 
सेवक बनना चाहते है तो केवल एक ही चीज़ है जो आपको करनी चाहिए 
और वह यह है कि इंजील के रास्ते मे जो भी पातकी खड हैं उन्हें 
आप वहाँ से हटाकर निकाल बाहर कर दें और एकदम नष्ट कर दें 
ईथु मसीह ने बढ़ीं गम्भीरता से आदेश दिया था (ल्यूब, १६, २७) : 
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' ने दुश्मनों को यहाँ लाओ और मेरे सामने उ नका बध कर दो । 
| खोखला शब्द-जाल न सुनाओ कि तुम्हारी तलवार की सहायता के 
बना ही ईदवर की शक्ति अपना सब काम कर लेगी, क्योकि तब तुम्हारी 
“पवार म्यान से ही पड़ी जग खाती रहेगी। ... . ईइ्वर की वाणी के 
गे में जो लोग भी वाधा डालते है उन्हे निदर्यता के साथ नष्ट कर 
| यथा जाना चाहिए, उसी तरह जिस तरह कि हेज्ञेकिया, साइरस, 
यीशिया, डेचियल तथा इलियास ने बॉल के पादरियों को नष्ट कर दिया 
थी | अगर ऐसा न किया गया तो ईसाई गिरजा (घमर्म-सघ) कभी अपनी 
परानी स्थिति मे न आ सकेगा । फ़सल काटने के समय आवश्यक है कि 
भगवान्र की बगिया के तमाम झाड-झखाड़ो को उखाड़ कर फेक दिया 
«« मोज़ेज़ की पाँचवी पुस्तक के अंश ७ मे ईशु मसीह ने कहा 
था : 'मूर्तिपूजकों के साथ तुम्हे कोई दया नही करनी होगी, उल्टे पूजा की 
उनकी वेदियो को तुम्हे नष्ट कर देना होगा, उनकी मूतियो को तोड 
देना होगा और उन्हे आग मे जला देना होगा। तभी मै तुम्हारे ऊपर 
गुस्सा नही हूँगा!।” 
किन्तु राजे-रजवाड़ो के नाम की गयी इन अपीलो से कोई फ़ायदा 
नही हुआ | पर जनता की क्रान्तिकारी भावना दिनों-दिन बढती गयी 
है। भुज्ञर के विचार अधिकाधिक उग्ररूप से स्पष्ट तथा साहसपूर्ण 
बनते गये । बर्गरो, (विशेषाधिकार सम्पन्न नागरिको) के धर्म-सुधार 
आन्दोलन से, दुढतापूर्वक अब उसने अपना सम्बन्ध-विच्छेद कर लिया। 
इसके बाद वह एक सीधा-सीधा राजनीतिक आन्दोलन-कर्त्ता बन गया । 
उसके दाशंनिक-घामिक सिद्धान्तो मे न केवल कैथोलिकवाद की, 
बल्कि आमतौर से ईसाई धर्म की ही तमाम प्रमुख बातों पर हमला बोल 
दिया गया था | ईसाई धर्म के रूपों के आवरण में वह एक प्रकार के 
सर्वेश्वरवाद फा प्रचार करता था । यह सर्वेश्वरवाद आधुनिक परिकल्पी 
चिन्तन से विचित्र रूप से सादृश्य रखता था और कभी-कभी अनीश्वर- 
वाद की सीमा तक पहुँच जाता था। वाइविल ( इजील) ईश्वर की 
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एकमात्र तथा सर्वथा अश्रान्त वाणी है --- इन दोनों ही चीजों का उसने 
खण्डन किया । उसने कहा कि ईश्वर की वास्तविक तथा जीवित वाणी 
बुद्धि है। यह ईश्वर की ऐसी वाणी है जो तमाम कौमी के अन्दर तमाम 
कालो में हमेशा मौजूद रही है | वाइविल (इंजील) को बुद्धि के विरुद्ध 
खडा करने का अर्थ यह है कि शब्द से उसकी असली आत्मा को खत्म कर 
दिया जाय, क्योकि बह पवित्र आत्मा--जिसकी वाइविल घात करती है-- 
कोई ऐसी चीज नही हे कि जो हम से बाहर निवास करती है। हमारी 
बुद्धि ही पविन्न आत्मा है। मनुष्य के अन्दर वुद्धि के उत्पन्त हो जाने का 
ही नाम श्रद्धा है, इसके अतिरिक्त वह और कुछ नही है और, इसलिए, 
ब्रात्य लोगो (मुत्ियुजको) के अन्दर भी धामिक श्रद्धा मौजूद हो सकती 
है। इस धार्मिक श्रद्धा के माध्यम से, वुद्धि के जन्म ले लेने से मनुष्य 
'ईइवर-जैसा तथा पवित्र बन गया है । इसलिए, स्वर्ग दूसरी दुनिया की 
कोई चीज नही है। उसे इसी जीवच मे ढूँढ़ना होमा। भौर धर्म मे 
विश्वास करने वालो का कर्तव्य है कि इस स्वर्ग की, ईश्वर के राज्य की 
यही, इसी पृथ्वी पर स्थापना करे । जिस प्रकार स्वर्ग इस पृथ्वी के बाहर 
कही नही है, उसी प्रकार कोई नरक तथा नरक की यातना भी अन्य 
कही नही है । इसी प्रकार, मनुष्य की पातकी अभिलाषाओं तथा सोलु- 
घता से बाहर किसी शैतान का भी कही कोई अस्तित्व नही है । ईशु 
उसी तरह का एक इसान था जिस तरह के इंसान हम है | वह एक 
दैग़म्बर तथा शिक्षक था, और उसके अन्तिम भोज का स्मरणोत्सव 
केवल उसके श्राद्ध का भोज है जिसमे, विना किसी रहस्यात्मक बनावट- 


सजावट के, रोटी और मदिरा का उपभोग किया जाता है। । 
अधिकांशतया इन सिद्धान्तीं का प्रचार मुंज़र ईसाई धर्म की उसी 
शब्दावली में करता था जिसके आवरण में छिप कर कुछ समय तक नये 
दर्शन को रहना आवदयक था । परन्तु उसके मूल घोर (विधर्मी विचार 
को: उसकी समस्त रचनाओं मे आसानी से देखा जा सकता है। स्पष्ट 
था कि वाइबिल के भावरण को उत्तनी भी गम्भीरता से वह नही लेता 
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था जितनी गम्भीरता से आधुनिक काल में भी हीगेल के अनेक शिष्य 
उसे लेते है | और यह तब है जबकि आधुनिक दर्शन और मुजर के 
वीच ३०० वर्षों का व्यवधान है ! 

मृजर का राजनीतिक दर्शन उसकी क्रान्तिकारी धामिक धारणाओं 
से घनिष्ट रूप से जुड़ा हुआ था। जिस प्रकार उसका धर्म-दर्शन उस 
समय की पतित धघारणाओ से बहुत आगे था, उसी ग्रकार उसका राज- 
नीतिक दर्शन भी तत्कालीन सामाजिक और राजनीतिक परिस्थितियों से 
बहुत आगे था। जिस प्रकार मुज़र का धार्मिक दर्शन अनीश्वरवाद तक 
पहुँच जाता था, उसी प्रकार उसका राजनीतिक कार्यक्रम कम्युनिज़्म 
तक पहुँचता था । फरवरी क्रान्ति की पूर्व-वेला तक भी ऐसे आधुनिक 
कम्युनिस्ट सम्प्रदायों की कमी नहीं थी जिनके पास सिद्धान्तों का उतना 
भी भरा-पूरा शस्त्रागार नही था जितना कि सोलह॒वी शताब्दी मे “मुजर 
के पास” था । इस कार्यक्रम मे उस समय के साधारणं जनो की माँगो 
का सग्रह कम था, उन स्वहारा तत्वों के उद्धार की परिस्थितियों भी 
हवाई कल्पना अधिक थी जो आम जनो के वीच पैदा होने लगे थे । इप 
कार्यक्रम मे माँग की गयी थी कि ईदवर के राज्य की तुरन्त स्थापता की 
जाय, उस समय को जल्द से जल्द लाया जाय जिसमे ईसा पृथ्वी पर पुनः 
अवतार लेने वाले थे । और इसके लिए आवश्यक था कि गिरजे को 
फिर उसकी प्रारम्भिक अवस्था में पहुंचा दिया जाय और उन तमाम 
सस्थाओ का अन्त कर दिया जाय जो इस तथाकथित आरम्भिक ईसाई 
गिरजे की, किन्तु, वास्तव में, एकदम नये गिरजे की मान्यताओ के विरुद्ध ४ 
थी । ईइवर के राज्य से मुजर का मतलब एक ऐसे समाज से था जिसमें 
न कोई वर्गभेद होगे और न कोई निजी सम्पत्ति, और न समाज के * 
सदस्यों से स्वतत्र अथवा उनसे वाहर की कोई राजकीय सत्ता ही होगी 
मौजूदा तमाम अधिकारी क्रान्ति के मातहत काम करने से और उसमे 
सम्मिलित होने से चूँकि इन्कार करते है, इसलिए आवश्यक था कि 
उन्हे ख़त्म कर दिया जाय; और ऐसी व्यवस्था कायम कर दी जा 


श्ष्८ धर्म 
जिसमे तमाम काम सब लोग मिल-जुलकर करे तथा समस्त सम्पत्ति का 
सम्मिलित रूप से उपभोग करे । लोगो के वीच पूर्ण समानता कायम कर 
दो जाय । इस तमाम कार्य को पूरा करने के लिए न केवल पूरे जर्मनी 
के अन्दर, वल्कि समस्त ईसाई जगत्‌ के अन्दर एक सघ की स्थापता की 
जाय । राजाओ और सामन्‍्तो को इस सघ मे सम्मिलित होने के लिए 
आमच्रित किया जाय और उसमे सम्मिलित होने से अगर वे इन्कार करें 
तो संघ हथियार उठाये और मौका पाते छ्री उनकी सत्ता को खत्म कर 
दे या उनका काम तमाम कर दे । 

मुजर ने इस संघ को सगठित करने के कार्य को तुरन्त ही शुरू कर 
दिया । उसके उपदेश और भी अधिक उग्र तथा कान्तिकारी हो गये । 
राजे-रजवाडो, अभिजात वर्ग तथा कुलीनो के विरुद्ध वह उसी उम्रता 
के साथ वाते कहता था जिस उमग्रता से पादरी वर्ग के ऊपर वह हमले 
करता था । प्रचलित उत्पीड़न का वह बड़े सख्त शब्दों में वर्णन करता 
था और फिर, उसके मुकाबले मे, सामाजिक प्रजातात्रिक समानता की 
अपनी उस कल्पित दुनिया को सामने रखता था जिसमे ईसा फिर पृथ्वी 
पर अवतरित हो जायेगे । एक के वाद एक अनेक क्रान्तिकारी पुस्तिकाएँ 
उसने प्रकाशित की और तमाम दिद्याओं मे अपने दूतो को रवाना किया । 
ऑल्सटेड और उसके आसपास के क्षेत्र में उसने स्वयम्‌ अपने हाथो से 
संघ का सगठन किया । 

इस प्रचार का पहला परिणाम यह हुआ कि, वाइबिल (७, ६) के 
निम्न आदेश के अनुसार, ऑल्सटेड के समीप मिलेरबाख के मैरियेन्कापेले 
(पादरी) को नष्ट कर दिया गया : “तुम उनकी पूजा की वेदियों को नष्ट 
कर देना, उपकी मूर्तियों को तोड़ देना और उनकी नक़्काशी की हुई 
बुतो को आ५ में जला देना ।॥” अशान्ति को शान्त करने के लिये 
सैक्सनी के राजे स्वयम्‌ ऑॉल्सटेड आये | मुज़्ञर को उन्होने अपने महल 
में तलब किया । वहाँ जाकर उसने एक ऐसा उपदेश दिया जैसा कि 
लूथर, यानी “विट्टेववर्ग के आराम की ज़िन्दगी बिताने वाले उस 
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लोथडे” की ज़्वानी भी उन्होने कभी नही सुना था। मुज्ञर लूथर को 
इसी नाम से पुकारता था ! मुज़्र का कहना था कि अधामिक शासकों 
को, खासतौर से उन पादरियों और मठधासियों को जो ईश्वर के सन्देश 
को धर्म विरोधी चीज कहते थे, मार दिया जाना चाहिए। अपनी इस 
चात की पुष्टि के लिये मुजर ने नयी इजील का हवाला दिया । वह 
हता था कि ईश्वर के चुने हुये लोंगो की दया अगर उन्हें न मिले तो 
चामिक लोगो को जीवित रहने का कोई अधिकार नही हैं। अधामिक 
लोगो का राजे-रजवाड़े अगर विनाश नही करेंगे, तो ईश्वर उनकी 
तलवार को उनसे छीन लेगा, क्योकि तलवार की शक्ति पर पूरे समाज 
का अधिकार है। राजे-रजवाड़े तथा सामती सरदार ही ध्ृदखोरी, चोरी- 
चमारी तथा डकैज़नी का मुख्य कारण है । पानी की मछलियों को, हवा 
के परिन्‍दों को, और ज़मीन के पौदो को-सभी चीज़ो को वे अपने निजी 
अधिकार मे कर लेते है -- और इसके वाद भी गरीवो को उपदेश देते 
हैं कि, “तुम चोरी नही करोगे |” उस हर चीज को जिस पर उनकी 
नज़र पड़ती हैं वे स्वयम्‌ हथिया छेते है, किसानो और कारीगरों को 
थे लटते और सताते है; किन्तु इनमे से कोई कभी जरा सी भी अगर इस 
श्रकार की ग़ल्ती कर देता है तो उसे वे फासी पर लटका देते हैं, और 
इस सब को देखकर डा० लुगनर कहते हैं : ओम, शान्ति:, शान्ति. ! 
“ग़रीब आदमी उनका दुश्मन वन जाता है तो इसका दोष 
स्वयम मालिकों पर है। उथल-पुथल के कारणों को अगर वे दूर 
नही करते, तो चीजे अच्छी तरह कँंसे चलती रह सकती है ? ओ 
प्रिय महानुभावो, इन' तमाम पुराने पोगापथियों को ईव्वर लोहे 
के डन्‍्डो से ठीक करेगा ! किन्तु अगर में ऐसा कहता हूँ, तो मे 
जनता को आन्दोलित कर दूगा ! तो फिर ऐसा ही हो !” ( देखिए, 
जिमरमैंन लिखित, महान किसान युद्ध का सामान्य इतिहास, 
खण्ड २, पृष्ठ ७५ ““)। 
मजर ने इस उपदेश को छपवा लिया । सैक्सनी के ड्यूक जोहान 
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मे ऑल्सटेड के उसके मुद्रक को सजा देकर देदा से निकाल दिया । यह 
भी आदेग हुआ कि इसके बाद से मुज्ञर की रचनाओ का वाइमार स्थित 
डयूकों की सरकार द्वारा सेन्सर किया जायगा। परन्तु मुज़र ने इस 
भादेश की रत्तीभर भी परवाह न की। तुरन्त ही उसने मुहल्नहाँसिन के 
घाह्दी नगर में एक अत्यन्त विद्रोह-पुर्ण पत्र प्रकाशित किया । इसमें 
उसने जनता का आवाहन किया कि वह “छेद बको और डा कर दे 
जिससे कि सारी दुनिया देख ऑर समन्न ले कि हमारी वे महान विभू- 
तिया कीन हे जिन्होंने धर्म-विरोधी ढंग से हमारे प्रभू को एक लिपी- 
पुती हुई वौनी मूर्ति का रूप दे दिया है !” इस सन्देश का अन्त निम्न 
शब्दों से किया गया था : 

“पूरों दुनिया को जवर्देस्त धक्का लगना अनिवार्य है। एक ऐसा 
भूचाल आयेगा जिससे तमाम अधामिक लोग अपने सिंहासनों से 
लुढ़क जायेगे और दवे-कुचले लोग उठ खडे होगे ।” 

“हथीडे वाले आदमी,” टीमस मुजर ने पत्र के मुख पृष्ठ पर 

निम्न तीति-वाक््य लिखा था ; 

“लो, देखो, अपने शब्दो को मैने तुम्हारे मूँह में रख दिया है । 
आज मैंने तुम्हे राप्ट्रों तथा राज्यों से ऊपर खड़ा कर दिया है 
जिससे कि तुम चीज़ो को उखाड़ दो, उन्हें गिरा दो, और उन्हें 
नष्ट कर दो, और फेंक दो, ताकि पुनः निर्माण कर सकोौ और 
फिर से जमा सको । वादशाहों, राजाओं और पादरियों के विरुद्ध 
भर देश की जनता के विरुद्ध लोहे की एक दीवाल खड़ी कर दी 
गयी है। उन्हे लड़ने दो, क्योंकि विजय के फलस्वरूप शक्तिशाली 
तथा ईश्वर-विरोधी अत्याचारियों का विलक्षण ढग से सत्यानाथ 
हो जायगा ॥/* 





अर+मननननननीनवीनिनी भी ननीन-- ऊ.4कक्‍+__*_+““ 2७ ८ काल हद 
# अपने निवन्‍्च के आरम्म में मु जर ने पश्मम्बर जरे/मया के ग्रन्थ के एक 
अवतरण के भाव को दे दिया हं। ऐसा करते समय उसे उसने एक क्रान्तिकारी श्र्थ 
दे दिया है 
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लूथर और उसकी पार्टी के साथ मुज़र का सम्वन्ध-विच्छेद वहुत 
पहले ही हो चुका था । मुज़र ने उससे बिना पूछे ही चर्च (गिरजे) मे जो 
सुधार कर दिये थे उनमे से कुछ को छूथर को मानना पड़ा। मुजर के क्रिया- 
कलापो को वह उसी तरह से देखता था जिस तरह कि एक मामूली 
सुधारक किसी अधिक तेज्ञी से काम करने वाली और आगे तक का 
लक्ष्य रखनेवाली पार्टी की ओर जत्रुतापूर्ण अविश्वास के साथ देखता 
है। बहुत पहले, १५२४ की वसन्‍्त ऋतु में ही, मुज़र ने मेलन्कथन के 
नाम, घर पर पडे रहने वाले अधकचरे क्षय रोगी के उस मॉडल (नमूने) 
के नाम, एक पत्र मे लिखा था कि आन्दोलन को न तो तुम ज़रा भी 
समझते हो और न लूथर । उसने लिखा था कि बाइविल के शब्दों का 
सहारा लेकर वे लोग उस आन्दोलन का गला घोट देना चाहते थे | 
उसमे उससे कहा था कि, तुम लोगो का सिद्धान्त सड चुका है ! 

उसने लिखा था, “प्रिय भाइयो, अपनी ठाल-मटोल तथा ढुलमुल- 
यकीनी का अन्त करो । समय आ गया है, ग्रीष्म-ऋतु दरवाज़े पर 
दस्तक दे रही है। उन धर्म-विरोधियो के साथ मत मित्रता रकक्‍्खो जो 
ईइवर के सन्देश को पूरे तौर पर पूरा नही होने देते। अपने राजे-रजवाडों 
की चाटुकारी मत करो, वर्ना खतरा है कि उनके साथ तुम्हारा भी अन्त 
हो जायगा । ऐ, कोमल किताबी विद्वानों ! क्रुद्ध मत हो, क्योकि इसके 
अलावा मैं और कुछ कर ही नही सकता ।” 

लूथर मे मुज़्र को कई वार चुनौती दी कि उसके साथ खुलकर 
वह वाद-विवाद करे | मुजर जनता के सामने बहस करने के लिए हमेशा 
तैयार रहता था, परन्तु विट्वेनवर्ग विश्वविद्यालय की पक्षपाती पब्लिक 
के सामने किसी धर्म-शास्त्रीय झाँय-झाँय भे पडने की उसके अन्दर ज़रा 
भी इच्छा नही थी । “शिक्षा के केवल उच्च स्कूल के सम्मुख आत्मा की 
साक्षी प्रस्तुत करने” की उसके अन्दर इच्छा नही थी। वह कहता था 
कि लूथर अगर वास्तव में सच्चा है तो उसे चाहिये कि वह उसके, यानी 
मुजर के, मुद्रक के विरुद्ध किये जाने वाले जल्मों को रोकने के लिये 
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अपने प्रभाव का इस्तेमाल करे और सेन्सरशिंप को ख़त्म करवा दे जिससे 
कि अखबारों मे खुलकर उनके झगड़े के सम्बन्ध में वाद-विवाद किया 
जा सके । 
परन्तु अब, जब मुज़र की ऊपर बतायी गयी क्रान्तिकारी पुस्तिका 
निक्रल आयी तो लूथर ने खुले तौर से उसकी भत्सेना करना शुरू कर 
दी | विद्रोही व्यक्ति के विरुद्ध सेक्सनी के राजाओं के नाम अपने पत्र मे, 
छूथर ने कहा कि मुजर शैतान का औजार है | उन राजकुमारों से उसने 
भाँग की कि वे हस्तक्षेप करे और विद्रोह की आग लगाने वालों को दे 
से बाहर निकाल दें, क्योकि ये लोग अपने काम को अपने अशुभ रिद्धान्तो 
का प्रचार करने तक ही नही सीमित रखते थे, बल्कि सत्ताधारियों के 
विरुद्ध विद्रोह करने के लिए, हिंसक कार्यवाही करने के लिए भी लोगो 
को भड़का रहे थे। 
पहली अगस्त को मुज़र को वाइमार के महल में राजाओं के सामने 
हाजिर होने के लिए मजबूर कर दिया गया । उसके खिलाफ अभियोग 
था कि उसने लोगों को विद्रोह के लिए भड़काया था । उसके विरुद्ध 
बहुत से प्रमाण पेश किये गये । उनका सम्बन्ध उसके गुप्त संघ के कामो 
से था। बतलाया गया कि ख़ान-मज़दूरों और किसानों की सोसाबटियों 
के पीछे भी उसी का हाथ था । उसे देश निकाले की धमकी दी गयी । 
वह ऑल्सटेड लौटा ही था कि उसे पता चला कि सैक्सनी के ड्यूक जौर्ज 
ने यह भाग की है कि उसे उसके हाथ मे सौप दिया जाय ! संघ की 
ओर से लिखे गये उसके हाथ के पत्र पकड़ें गये थे; इन पत्रों मे जौर्ज 
की प्रजा का उसने आवाहन किया था कि ईव्वरीय सन्देश के शत्रुओं के 
विरुद्ध वह सशस्त्र विद्रोह कर दे। अगर उसने स्वयम शहर न छोड 
दिया होता तो उसे पकड़ कर काउन्सिल सैक्सनी के ड्यूक के हाथो में 
सौप देती । 
इसी दर्म्यात, किसानो और साधारण जनो के बीच अज्ञान्ति की 
भावना और भी अधिक गहरी हो गयी थी | उसने मुंजर के प्रचार-कार्य 
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को अतुलनीय रूप से अधिक सहल बना दिया था । अनाबेप्टिस्टों# में 
उसे इस काम के लिए बहुत अच्छे सहायक मिल गये । इस सम्प्रदाय 
के अपने कोई निश्चित सिद्धान्त नही थे। उसकी एकता का एकमात्र 
आधार उसके सदस्यों के अन्दर तमास शासक वर्गों के प्रति विरोध की 
सामान्य भावना थी तथा वे सब द्वितीय वपतिस्मा के समर्थक थे । उनके 
रहने-सहने का ढंग सन्यासियों जैसा था और प्रचार-कार्य के सम्बन्ध में 
वे अनथक रूप से, खब जुटकर और साहस के साथ, काम करते थे । वे 
मुज़र के आस-पास जमा हो गये थे । दमन ने उन्हे वे घर-वार बना 
दिया था, इसलिए सम्प्रदाय के सदस्य सारे जमेनी मे घूमते-फिरते थे 
और नयी शिक्षा के सन्देश को सव जगह पहुँचाते थे । इस नयी शिक्षा 
में मुज़र ने स्वयम्‌ उनकी मांगों और इच्छाओं को भी उनके सामने 
स्पष्ट कर दिया था। अनगिनत अनाव॑प्टिस्टो को शिकन्जो मे जकड़ 
दिया गया था, जिन्दा जला दिया गया था, अथवा अन्य किसी प्रकार 
से मार डाला गया था, किन्तु इन सन्देश-वाहको का साहस तथा उनकी 
सहन-शक्ति अडिग थी ! जनता की तेज़ी से बढ़ती हुई बेदारी की वजह 
से उनके काम को ज़वदेस्त सफलता मिली। इसलिए, थुरिग्रिया से 
भागते समय जहाँ भी मुक्षर गया वही उसे ज्ञमीन तैयार मिली । 

मुज़्र सबसे पहले नृरेम्बर्ग गया४०। वहाँ एक ही महीने पहले 
किसानो के एक विद्रोह को उसके उठने के पहले ही कुचल दिया गया 
था। मुज़र अपना प्रचार छिपकर करता था। जल्दी ही ऐसे लोग पैदा 
हो गये जो उसकी साहसिक से साहसिक धर्म सम्बन्धी स्थापनाओं की 
हिमायत करते थे। मृजुर की इन स्थापनाओं का वे समर्थन करते थे 
कि बाइबिल (इजील) की सब वातें मानना ज़रूरी नही है, कि ईसा 

+ जर्मनी का एक ग्रोटेह्टेल्ट सम्प्रदाय जो वाल्यावस्था में किये गये वपतिस्मा को नहीं 
मानता था और कहता था कि केवल वयघ्क लोगों का वपतिस्मा किया जाना 


,चाहिए। जिनका वपतिस्मा वचपन में हो चुका है वतका फिर वपतिस्मा किया जाना 
चाहिए । यह सम्प्रदाय ईसाईवादी कम्युनिज्म की स्थापना चाहता था ।--स० 


श१्र४ धर्म 

की मरण-तिथि का स्मरणोत्सव मनाना वेकार था, कि ईसा महज्ञ एक 
इन्सान थे, और लौकिक सत्ताघारियों की सत्ता धर्म-विरोधी है । लूथर 
चिल्लाया, 

“देखो, एक शैतान छुट्टा घूम रहा है, वह बॉल्सटेड का प्रेत है ! ” 
न्रेम्बर्ग में मुंज़र ने लूथर के नाम अपना जवाब प्रकाशित किया ।४४ 
उसने उस पर अभियोग लगाया कि वह राजाओं और सामन्तों की चादु- 
कारी करता था तथा अपनी अरोचक संजीदगी के माध्यम से प्रतिक्रिया- 
वादी दल का समर्थन करता था । लेकिन, उसने लिखा, इसके बावजूद, 
जनता अपने को मुक्त कर लेगी और डाक्टर लूथर के साथ वह उसी 
तरह जायगी जिस तरह लोग किसी पकड़ी हुई लोमड़ी के पिजड़े के साथ- 
साथ जाते हैं ! काउन्सिल ने इस पतन्न को जब्त कर लिया और 
मुंजर को नूरेम्बर्ग छोड़ना पडा । 

अब स्वाविया होता हुआ वह अल्साक गया, फिर स्विट्ज़रलैण्ड, 
ओर फिर वापिस ऊपर के “ब्लैक फारेस्ट” (काले जंगल) की तरफ। 
वहाँ कई महीने पहले से ही एक विद्रोह शुरू हो गया था। विद्रोह के 
पीछे मुख्यतया उसके अनावबैप्टिस्ट सन्देशवाहकों का हाथ था। मुंज़र 
. के इस प्रचारात्मक दौरे की वजह से जनता की पार्टी की स्थापना में 
निर्विवाद रूप से अत्यधिक मदद मिली थी; उसी की वजह से उसकी 
माँगों को स्पष्ट रूप से निर्धारित किया जा सका था; और, अन्त में, 
अप्रैल १५२४५ में, उसी की वजह से आम-विद्रोह हो गया था। मुज़र के 
कामों के दोनों नतीजों को इस दौरे ने साफ़-साफ़ सामने ला दिया। एक 
तरफ़ तो उसके कार्यो ने जनता को जगा दिया था। जनता से वह उसी 
एकमात्र भाषा में बातें करता था जिसे वह समझती थी--- एक धामिक, 
सिद्ध पुरुष की भाषा मे ! और, दूसरी तरफ, उसके कार्यो का असर 
उन लोगों पर पड़ा था जो पहले ही दीक्षित हो चुके थे । इन लोगो के 
सामने अपने अन्तिम उद्देश्यों को वह साफ़-साफ़ रूप में रख सकता था । 
अपनी यात्रा शुरू करने से पहले ही थुरिंगिया मे जनता तथा पादरियों 
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के निम्न वर्ग के अन्दर से दृढ-सकल्पी लोगो का एक दल उसने इकट्ठा 
कर लिया था। अपनी ग्रुप्त सोसायटी का नेतृत्व उसने इसी दल के हाथ 
में दिया था। अब वह दक्षिण-पद्चिमी जर्मनी के सम्पूर्ण ्रान्तिकारी 
भान्‍्दोलन की जान वन गया। फ्रैन्कोनिया तथा स्वाबिया के जरिए 
अल्साक तथा स्विस सीमा तक उसने सैक्सनी और थूरिंगिया के वीच 
अपने सगठन का जाल बिछा दिया। दक्षिण जमेती के वाल्डणट के 
हुबमेयर, ज़्यूरिच के कौनरैड ग्रिविल, ग्रिसेन के फ्रान्ज़ रबमान, मेमिंगेव 
के शैपलर, लाइपहेम के जैकेव बेटे तथा स्टुटगार्ट के डाक्टर मेन्टिल 
जैसे आन्दोलनकर्त्ताओं को भी वह अपने शिष्यों तथा संघ के नेताओं 
में गिनता था। अधिकांशतया ये लोग क्रान्तिकारी पादरी थे। वह 
स्वयम्‌ अधिकतर शाफहॉसेन की सीमा पर ग्रिसेन मे रहता था। वहाँ 
से हीगाओ, क्लेट्रगाउ, आदि के जरिए वह बाहर यात्राओं पर जाता 
था। राजे-रजवाड़े तथा सामन्‍्ती प्रभु भयभीत हो उठे थे। हर जगह 
आम जनो के इस नये विधर्मी-पन को दबाने के लिए वे ख़न्ती जोरो- 
जुल्म का सहारा ले रहे थे। विद्रोह की आग्र को फैलाने तथा सोसायटी 
की सफो को सुदृढ़ बनाने मे इस जोरो-जुल्म का कुछ कम हाथ नही 
था। इस प्रकार, जरमंती के ऊपरी भाग में लगभग पाँच महीने तक 
मुज़र अपना आन्दोलन चलाता रहा । जब पडयन्त्र को कार्यान्वित करने 
का समय आ गया तब वह थूरिंगिया वापिस लौट आया, क्योंकि आत्दो- 
लन का वह स्वयम्‌ नेतृत्व करना चाहता था। वहाँ हम उससे बाद 


हम देखेंगे कि दोनो पार्टियों के मेताओं के स्वभाव तथा व्यवहार 
में उनकी अलग-अलग पार्दियो का दृष्टिकोण कितनी सच्चाई से व्यक्त 
हुआ था । हम देखेंगे कि छूथर की फैसला करने की कठिनाई तथा उस 
आन्दोलन के सम्बन्ध मे, जो अधिकाधिक विश्ञाल रूप लेता जा रहा 
था, उसका भय तथा राजे-रजवाड़ों के प्रति कायरो जैसी उसकी खुशा- 
मंदी भावना किस प्रकार बर्गरों (विशेषाधिकार सम्पन्ध नागरिकों) की 
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हिचकिचाहट-भरी तथा अस्पष्ट नीति के सर्वथा अनुरूप थी । इसी तरह 
हम यह भी देखेंगे कि मुज़र की क्रान्तिकारी शक्ति तथा उसके सकलल्‍्प 
ने साधारण प्रजा तथा किसानों के सबसे आगे बढ़े हुए अंग के अन्दर 
किस प्रकार क्रान्तिकारी शक्ति तथा संकल्प की भावना फूक दी थी। 
एकमात्र अन्तर लूथर और मुक्षर के वीच यह था कि लूथर ने अपने 
को अपने वर्ग के बहुमत की घारणाओ तथा इच्छाओं को व्यक्त करने 
तक ही सीमित रखा था और इस प्रकार एक अत्यन्त सस्ती किस्म की 
लोक-प्रियता उसके बीच प्राप्तकर ली थी; इसके विपरीत, मुज़र 
साधारण जनो तथा किसानों के विचारों तथा माँगों के तात्कालिक 
दायरे से बहुत आगे चला गया था। उस समय के कऋरान्तिकारी तत्वों के 
बुने हुए लोगों की सबसे पहले उसने एक पार्टी कायम कर दी थी । 
यह पार्टी उसके विचारों से सहमत थी तथा उसी की तरह जोरो से 
काम करती थी; किन्तु इसीलिए विद्रोही जनता के एक छोटे-से अल्प- 
मत से अधिक लोग उसमे कभी नही आ सके थे । 


माक्स के नाम शंगेल्स का पत्र 


[मैनचेस्टर, लगभग २४ सई, १८५३] 


कर कल मैंने अरब के शिलालेखों से सम्बन्धित वह पुस्तक पढ़ी 
जिप्तके बारे में मैने नुमसे वात की थ्री | यद्यपि घुरू से आखिर तक सब 
जगह उसमे पादरी तया वाइविल (इजील) के हिमायती घिनौने ढंग से 
भरे हुए है, फिर भी वह ऐसी नहीं है कि दिलचस्पी की कोई चीज़ उसमे 
न मिले। उसकी सबसे वडी सफलता इस बात में निहित है कि उसने 
प्रमाणित कर दिया हे कि गिवन ने प्राचीन भूगोल के सम्बन्ध में कुछ 
भारी गल्तियाँ की थी । इससे यह नतीजा निकाला जा सकता है कि 
गिवन का धर्म-दर्शन भी अ्रान्तिपूर्ण है। पुस्तक का नाम है : भरव का 
ऐतिहासिक घ्रुगोल । इसके लेखक है रेवरेण्ड चारल्स फैनस्टर । इसमे से 
अधिक से अधिक जो निकल सकता है वह निम्न प्रकार है: 

(१) वाइबिल (इंजील) की प्रथम पुस्तक मे नोआ, अन्नाहम, आदि 
की बतायी जाने वाली जो दश-परम्परा दी गयी है उसमे उस समय के 
चेदुई कबीलो का वोली सम्बन्धी---उनके बडे या छोटे रिश्तों के अनुसार-- 
काफी ठीक-ठीक और यथाक्रम वर्णन मिलता है। जैसा कि हम जानते 
है, वेदुई: कत्वीले आज तक भी हमेशा अपने को वेनीसालदे, वेनीयूसुफ 
आदि-भआादि, अर्थात्‌, अमुक-अमुक के बेटे के नाम से पुकारते आये है। 
इस नामकरण का आधार जीवन का प्राचीन पितृसत्तात्मक तरीका है.! 


श्श््८ वर्स 


इप्तके फलस्वरूप, आगे चलकर इसी प्रकार की वंभावली कायम हो 
जाती है। वाइविल की पहली पुस्तक में मिलने वाले यथाक्रम वर्णन की 
सचाई की पुष्टि प्राचीन भूगोलवेत्ताओ ने भी कमोवेश मात्रा मे कर दी 
है। हाल में जिन लोगों ने वहाँ की यात्रा की है वे भी वताते हैँ कि 
बोली सम्बन्धी परिवर्ततों के साथ, पुराने नाम अब भी अधिकायतया 
उसी रूप में मौजूद है । लेकिन इससे ज्ञाहिर होता हे कि, यहूदी स्वयम्‌ 
भी, बाकी लोगो की ही तरह, एक छोटे बेदुई कबीले के सदस्य थे, 
स्थानीय परिस्थितियों, कृषि, आदि ने उनके क़बीले को अच्य वेदृडयों का 
विरोधी बना दिया था ' 

(२) जहाँ तक उन महान्‌ भरव आक्रमणो का सम्बन्ध है जिनके 
बारे मे हमने पहले बात की थी तो : बेदई' लोगो ने भी, मयोलो की ही 
तरह, समय-समय पर आक्रमण किये थे । असीरिया और वेबीलोन के 
दोनो साम्राज्यों की स्थापना वेदई! कबीलो ने ही की थी। उनकी 
स्थापना उन्होने उसी स्थान पर की थी जहाँ बाद मे खलीफाओं की हुक्‌- 
मत कायम हुई थी । वेवीलोन साम्राज्य के सस्थापक, काल्डियन लोग 
अब भी इसी नाम से, वेनीसालदे के नाम से, उस जगह मौजूद है । 
निनीवेह तथा बेवीलोन की तरह के बडें-बडे शहरों का उदय तेज्ली से 
ठोक उसी तरह हुआ था जिस तरह कि केवल तीन सी वर्ष पहले 
आगरा, दिल्‍ली, लाहोर तथा मुल्तान जैसे विशाल नगरो का पूर्वी भारत 
में अफगानो अथवा तातारो के आक्रमण के फलस्वरूप उदय हुआ था । 
इस प्रकार, मुसलमानों के आक्रमण की विशिष्ठता बहुत कुछ ख़त्म हो 
जाती है। 

(३) मालूम होता है कि अरब लोग, दक्षिण-पश्चिम में, जहाँ 
वे बस गये थे, उतने ही सभ्य थे जितने कि मिद्रवासी, असीरियावासी, 
आदि । यह चीज़ उन इमारतो से भी साबित होती है जो उन्होने बनायी 
थी। मुसलमानों के हमले के बारे मे भी इससे बहुत रोशनी मिलती है । 
जहां तक उस भश्रवचना का, यात्री धर्म का सम्बन्ध है, दक्षिण के प्राचीन 
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शिलालेखो से यह निष्कप॑ निकलता मालूम होता है कि प्रत्येक धामिक 
आन्दोलन की तरह, मुहम्मद की धार्मिक क्रान्ति भी विधिवत एक प्रति- 
क्रिया थी, पुराने, सरल धर्म की ओर तथाकथित वापिसी थी। दक्षिण 
के प्राचीन शिलालेखो मे एकेब्वरवाद की पुरानी राष्ट्रीय अरब परम्परा 
अव भी प्रवल है (उसी तरह जिस तरह अमरीकी -इन्डियनो के बीच 
वह प्रबल है) । हिन्न, (इबरानी भाषा) तो इस परम्परा का केवल एक 
छोटा अज्ञ है । 

यहूदियों की तथाकथित पवित्र धामिक पुस्तक पुरानी अरबों की 
धामिक तथा कवीलाई परम्परा का ही क्रमागत वृत्तान्त है। इससे अधिक 
वह कुछ नही है। यह बात अब मुझे पूर्णतया स्पष्ट हो गयी है। 
अपने सगोत्नीय, परन्तु खाना-बदोश पड़ोसियों से आरम्भ में ही 
यहुद्दियों के अलग हो जाने की वजह से इस परम्परा में तब्दीली आ गयी 
थी । उनका अलग विवरण इसलिए मिलता है कि अरब की दिश्षा में 
फिलिस्तीन केवल रेगिस्तानों से, बेदई लोगों की जमीनों से, घिरा हुआ 
है। परन्तु, अरव के पुराने शिलालेखो, उसकी परम्पराओ तथा कुरान 
से, तथा जिस आसानी के साथ तमास वशावलियो, आदि को अब पढा 
जा सकता है उससे भी, यह बात सावित हो जाती है कि उसकी मुख्य विपय- 
वस्तु अरबी, अथवा आम सेमेटिक थी, -- उसी तरह जिस तरह कि हमारे 
एड्डा (2608) तथा जम॑ंनो के वीरतापूर्ण आख्यानों की भी वही 
विपय-वस्तु है । 


तुम्हारा, 


फ्रे ० ए ०] 
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* यहूृदियों और अरबो के सम्बन्ध में तुम्हारे पत्र को पढकर 
मुझे बहुत आनन्द मिला। सुनो तो . (१) यह वात सावित की जा 
सकती है कि, -जब से इतिहास का श्रीगणेश हुआ, तब से तमाम प्राच्य 
कब्नीलो के वीच, कबीलो के एक भाग की वस्ती तथा उनके दूसरे भागों 
के वदस्तुरः खानावदोश जीवन के बीच, एक आम सम्बन्ध रहा है। 
(२) मुहम्मद के समय में योरप से एशिया को जाने वाले व्यापारिक 
मार्ग मे काफी परिरवंतत हो गया था और अरब के वे नगर, जिन्होंने 
भारत, आदि के साथ व्यापार में बहुत बडा भाग लिया था, व्यापारिक 
रूप से पतनावस्था में पहुँच गये थे । जो भी हो, इससे भी उक्त क्रिया को 
बल मिला था। (३) जहाँ तक धर्म का सम्बन्ध है, यह प्रश्न एक 
आम प्रदइन बन जाता है और इसलिए इसका जवाब भी भासानी से दिया 
जा सकता है। यह आम प्रइन है : पूर्व का इतिहास धर्मों के इतिहास 
के रूप मे क्यो सामने आता है ? 

प्राच्य नगरों के निर्माण के सम्बन्ध मे एफ० बनियर की पुस्तक से 
अधिक बढ़िया, सजीव तथा स्पष्ट पुस्तक दूसरी नहीं है (वनियर & 
साल तक औरणज़ेव का चिकित्सक था)। उसकी पुस्तक का नाम है: 
यात्राएँ जिनमें महान्‌ मुगल के राज्यों, आदि का विवरण दिया गया है। 
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बनियर ने फौजी व्यवस्था का भी बहुत भच्छा वर्णन दिया है, उससे 
बताया है कि इन विशज्ञाल फौजों को खिलाया-पिलाया, आदि कैसे जाता 
था। अन्य चीज़ो के साथ-साथ, इन दो वातो के सम्बन्ध मे वह कहता है : 
“घुडसवार ही मुख्य भाग होते है । पैदल सेना इतनी बड़ी नही 
होती जितनी कि आमतौर पर कही जाती है। अलवत्ता अगर उन तमाम 
मौकरो-चाकरो और उन लोगो को भी वास्तविक लड़ने वाली सेना के 
स्राथ जोड़ लिया जाए जो बाजारो से सेना के पीछे-पीछे चलते है तो वह 
जरूर बड़ी हो जायगी; क्योकि, वैसी हालत मे, मैं इस वात को मान 
सकता हूँ कि उनका यह कहना ठीक होगा कि बादबझाह के साथ चलने 
वाली केवल पैदल सेना की सख्या २,००,००० या ३,००,००० तक, 
ओर कभी-कभी इससे भी अधिक, हो सकती है। परन्तु, ऐसा तभी हो 
सकता है जब कि यह निश्चित हो कि बादशाह राजधानी से बहुत दिनों 
तक दूर रहेगा। यह चीज़ उस आदमी को इतती अचम्भे की न लगेगी 
जो यह जानता है कि इत सेनाओ के साथ-साथ तम्बुओ, बावर्चीखानो, 
कपड़ो, फर्नीचरो तथा, बहुत अक्सर, औरतो का भी कितना भारी 
लश्कर चलता है और फिर, इनकी वजह से, हाथियों, ऊँटो, बैलो, धोडों, 
कुलियो, रातिव जमा करने वालो, भंडारियो, तरह-तरह के व्यापारियों 
तथा नौकरो-चाकरों की भी एक भीड चलती है | यह चीज्ञ उस आदमी 
को भी विचित्र नही लगेगी जो देश की विशिष्ट परिस्थिति तथा सरकार 
की वास्तविकता को समझता है, अर्थात्‌ जो इस बात को समझता है 
कि राज्य की सारी क्षमीन का अकेला और एकमान्न स्वामी बादशाह 
ही होता है। इसके एक आवश्यक परिणाम के रूप में यह स्पष्ट है कि 
दिल्‍ली अथवा आगरा की तरह का राजघानी का एक पूरा शहर लगभग 
पूर्णतया सेना के सहारे ज्ञिन्दा रहता है और इसलिए अगर बादशाह किसी 
भी लम्बे अर्से के लिए लड़ाई के मंदान की तरफ जाता है तो वह शहर 
भी उसके पीछे जाने के लिए मजबूर हो जाता है। ये शहर लगभ्नग एक 
प्रशार के फौजी शिविर ही है; फ़्र्के केवल यह है कि खुले मेंदान के 


१६२ धर्म 
बजाय ये कुछ बेहतर और अधिक सुविधाजनक स्थान मे क्रायम होते हैं । 
इसलिए ये शहर पेरिस की तरह के नही हैं गौर न उसकी तरह के 
किसी भी प्रकार से हो ही सकते है ।” 

महान्‌ सुगल ने जव ४,००,००० पैदल सैनिको, आदि के साथ 
कइमीर पर धावा किया था, तव वनियर ने लिखा था : 

“कठिनाई इस वात के समझने में हैं कि इतनी बड़ी सेना, सिपा- 
हियों तथा जानवरों की इतनी विद्ञाल सख्या कहाँ से झौर किस प्रकार 
मेदान में क़िन्दा बनी रह सकती है । इसके लिए केवल उस चीज़ को 
मान लेना आवश्यक है जो बिल्कुल सही है : भारतीय बहुत परहेजी और 
खाने-पीने के मामले में बहुत सीधे-सादे होते हैं। घुड़सवारों की तमाम 
बड़ी संख्या के अन्दर १०वाँ या उनका २०वाँ भाग तक ऐसे लोगो का 
नही होता जो कूच के दिनो में गोश्त खाते हों । जब तक उन्हें उनकी 
खिचड़ी, कर्थात्‌ चावल और दूसरी सब्जियों का मिला-जुला भोजन 
जिसके ऊपर वन जाने के बाद वे पिघला हुआ मक्खन डाल लेते है, 
मिलती रहे तब तक वे सन्तुष्ट रहते हैं। इसके अलाबा, यह भी जानना 
ज़रूरी है कि ऊँटो में काम करने की ग्रज़ब की गक्ति होती है, वे बहुत 
दिनों तक विना खाए-पिये ज़िन्दा रह सकते हैं, वे बहुत कम खाकर 
चलते रह सकते हैं और वे कोई भी चीज खा लेते हैं। फिर ज्यों ही 
सेना किसी स्थान पर पहुंच जाती है त्यो ही ऊँटो के सरवान (ड्राइवर) 
उन्हें चरने के लिए खुले मेदान मे ले जाकर छोड़ देते है। वहाँ उन्हें 
जो कुछ भी मिल जाता है उसे वे खा लेते है। इसके अतिरिक्त, जो 
व्यापारी दिल्‍ली में वाज़्ार लगाते हैं उन्ही को इन अभियानो के दिलों 
में भी वाजार लगाने के लिए मजबूर किया जाता है। यही वात छोटे 
व्यापारियों, आादि के बारे में होती है...... और, भन्‍्त मे, जहाँ तक 
घास-चारे-रातिव का सवाल है, उसे खरीदने के लिए ये तमाम ग्ररीव 
लोग तमाम देहातों के चक्‍क्र लगाते हैं और उसे सप्लाई करके खुद भी 
कुछ फमा लेते हैं। आमतौर से उनका सबसे बड़ा सहारा कन्द-मृूल होते 
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हैं । इनके लिए वे छोटी कुदालों से पूरे-पूरे खेतो को खोद डालते हैं, 
उनमे जो छोटे-छोटे कन्द-मूल मिलते है उन्हें वे झाड़कर या धोकर साफ 
कर लेते है और फिर फौज के पास बेचने के लिए ले आते है......” 

वबरनियर का यह विचार या खयाल सही था कि पूर्व की तमाम 
चीजो का आधार--वह तुर्की, फारस, हिन्दुस्तान की बात करता है-- 
यह है कि ज़मीन किसी की निजी सम्पत्ति नहों है। यही असली कुन्जी 
है, यहाँ तक कि पूर्व के लोगों के स्वर्ग की भी यही कुन्जी है | ...... 
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.. भूमि का किसी की निजी सम्पत्ति न होना ही दरअसल पूरे 
पूर्व को समझने की कुन्जी हे । उसका राजनीतिक तथा धार्मिक इतिहास 
इसी में निहित है । परन्तु यह हुआ कैसे कि पूर्व के लोगों का भूमि पर 
सामन्ती रूप में भी कभी स्वामित्व नही कायम हुआ ? मेरा खयाल है 
कि इसका मुख्य कारण वहाँ की जलवायु है । इसके साथ-साथ वहाँ की 
जमीन की विशेषता जुड़ी हुई है, विशेष तौर से रेगिस्तान के उन लम्बे- 
चौड़े इलाकों की विशेषता जो सहारा से लेकर सीधे-सीधे अरब, फ़ारस, 
भारत तथा तातारी होते हुए एशिया के उच्चतम पठारों तक फैले हुए है । 
कृत्रिम सिंचाई की व्यवस्था यहाँ खेती-वारी की पहली भावश्यकता है । 
और यह ऐसी चीज है जिसकी व्यवस्था या तो कम्यून या प्रान्त कर 
सकते है अथवा फिर केन्द्रीय सरकार कर सकती है। 

पूर्वी देशों की किसी भी सरकार के निम्न तीन विभागों से अधिक 
विभाग कभी नहीं होते थे : वित्त विभाग (देश के अन्दर की छूट-पाट), 
युद्ध विभाग (देश के अन्दर और बाहर के दूसरे देशों की छट-पाट ), 
तथा सार्वजनिक निर्माण विभाग ( पुनरुत्पादन के प्रबन्ध के लिए )। 
ब्रिटिश सरकार ने भारत मे पहले और दूसरे विभागों का कार्य अत्यन्त 
सकुचित-दिमागी के साथ किया है और तीसरे विभाग के काम को 
बिल्कुल ही छोड दिया है। इसके फलस्वरूप, भारतीय कृषि नष्ट हुई 
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जा रही है। मुक्त प्रतियोगिता की व्यवस्था वहाँ बपने को पूर्णतया 
सांछित कर लेती है। सिंचाई की व्यवस्था के नष्ट होते ही भूमि को 
कृत्रिम रूप से खाद आदि डाल कर उपजाऊ बनाने की व्यवस्था का भी 
फौरन अन्त हो गया । अनोखी लगने वाली इस बात की सफाई भी इसी 
चीज़ से होती है कि वे पूरे इलाके के इलाके [पामीरा, पेट्रा, यमन के 
ध्वसावशेपो, मिस्र के क्षेत्रों, फ़ारस तथा हिन्दुस्तान के इलाके ] जिनमे 
किसी जमाने में हरी-भरी खेती लहराती थी अब क्‍यों एकदम वजर 
और वीरान हो गये है। इसी से इस बात का स्पष्टीकरण हो जाता है 
कि एक ही वित्ताशकारी युद्ध से एक पूरा देश शताब्दियो के लिये 
कंसे निर्जत बन गया है और कैसे उसकी सम्पूर्ण सभ्यता नष्ट-अ्रप्ट 
हो गयी है। 
मेरा खाल है कि इस में भी दक्षिण अरब के उस व्यापार के 
विनाश का काफी हाथ है जो मुहम्मद से पहले वहाँ होता था और जिसे 
तुमने विल्कुल ठीक ही मुसलमात्तों की क्रान्ति का एक मुख्य कारण 
बताया है । ईसा के बाद की पहली ६ शताव्दियो के व्यापारिक इतिहास 
को मैं इतनी अच्छी तरह नही जानता कि इस बात का निर्णय कर 
सके कि फ़ारस के अन्दर से काले सागर तक जानेवाले और फारस की 
खाड़ी में से होते हुए सीरिया तथा एशिया माइचर तक जानेवाले 
व्यापारिक मार्ग की क्षपेक्षा लाल सागर वाले मार्ग को जो ज़्यादा पसन्द 
किया गया था तो उसके पीछे दुनिया की आम भौतिक परिस्थितियों का 
कितना हाथ था । 
परन्तु, जो भी हो, ससानिदों के अन्तर्गत फारस के साम्राज्य मे जो 
अमनो-अमान था और उसकी वजह से व्यापारियों के कारवो को अपेक्षा- 
कृत जो अधिक सुरक्षा वहाँ प्राप्त थी उसका भी कुछ कम असर नही पडा 
होगा। इसके विपरीत, २०० और ६०० वर्षो के बीच यमन को 
भवीसीनियाइयो ने लगभग लगातार अपने कब्जे मे रखा था, उस पर 
उन्होंने हमले किय्रे थे और उसे लूटा था | दक्षिण अरब के शहर, जो 
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रोमनों के काल तक खूब गुलज्ञार थे, सातवी शताब्दी में पहुँचकर 
बिल्कुल उज़्ड़ गये थे और खण्डहर वन गये थे | ४५०० वर्षों के अन्दर 
ही पडोसी बेदूइंयों ने अपने जन्म के सम्बन्ध मे सर्वथा काल्पनिक, कृत्रिम 
परम्पराओं को अपना लिया था ( देखिए, कुरान तथा अरब के इतिहास- 
कार, नोवायरी की रचनाएँ ) । उन भागो मे जिस वर्णमाला में लिखे 
हुए शिलालेख मिले है वह भी लगभम एकदम अज्ञात हो चुकी थी-- 
यद्यपि दूसरी कोई और वर्णमाला भी वहाँ नहीं थी । इसका मत्तलव हुवा 
कि लिखाई भी विस्मृति के गर्भ मे खो गयी थी । 


व्यापार की आम परिस्थितियों द्वारा उन्हे उनके स्थान से “हटा 
दिये जाने” की बात के अलावा, इस तरह की चीज़ों का अर्थ यह होता 
है कि उनकी इस स्थिति की ज़िम्मेदारी किसी एकदम सीधी-सीधी 
हिसापूर्ण विनाशकारी घटना पर भी होगी । इस चीज़ को सिफफ़ अवीसी- 
नियाइयो के हमले के आधार पर ही समझा जा सकता है । मुहम्मद से 
लगभग ४० वर्ष पहले ही अवीसीनियाइयो को वहाँ से निकाला जा सका 
था। स्पष्ट है कि उठती हुई अरब राष्ट्रीय चेतना का यही पहला काम 
था | इस काम में उत्तर से होने वाले फारस के उन हमलो से भी अवश्य 
मदद मिली होगी जो लगभग मक्का तक बढते चले गये थे । अगले कुछ 
दिनों में स्वयम्‌ मुहम्मद के इतिहास का मैं अध्ययन करूँगा; परन्तु, 
अभी तक मुझे यही लगता है कि यह चेतना वहाँ के शहरो में बसे हुए 
परन्तु पतन की ओर बढते हुए किसानों के खिलाफ़ बेदूई लोगो की 
प्रतिक्रिया की तरह की ही एक चीज़ थी । ये किसान भी अपने धर्म के 
मामले मे उस समय बहुत पतित हो गये थे ; अपनी अ्रष्ट प्रकृति-पूजा के 
साथ भ्रष्ट यहूदी घर्म तथा ईसाई धर्म को भी उन्होने मिला लिया था। 


बूढ़े वनियर की रचनाएँ वास्तव में बहुत बढ़िया हैं। उस गम्भीर, 
सुलझे हुए दिमाग वाले बृढे फ्रान्सीसी की किसी चीज़ को फिर से पढ़ने 
में वास्तविक आनन्द मिलता है; ऐसा लगता है कि बिना इस बात को 
स्वयम्‌ जाने हुए कि वह किस तरह सचाई का उद्धाटन कर रहा है, वह 
बराबर बिल्कुल ठीक बात को बताता चला जाता है...... 


कार्ल नार्क्स 


चर्च-विरोधी आन्दोकृन --हाड्ड पाक में 
प्रदर्शन 


लन्दन, २५ जून, १८५५ 


यह एक पुरानी और ऐतिहासिक रूप से प्रमाणित चीज है कि जीर्ण- 
शीर्ण सामाजिक शक्तियाँ -- जिनमे सत्ता के सारे लक्षण ऊपरी तौर से 
. भ्रव भी मौजूद होते है भौर जो उनके अस्तित्व के आधार के सड कर 
नष्ट हो जाने के बहुत दिनो वाद तक उसी त्तरह जमी रहती है -- 
अपनी मृत्यु-पीड[ से पहले एक बार फिर अपनी सारी शक्ति बठोर कर, 
रक्षात्मक की जगह आक्रमणात्मक कारेवाई करने की कोशिश करती हैं, 
रास्ते से हट जाने के वजाय चुनौती देने की कोशिश करती है, और उत्त 
पुरानी मान्यताओं के आधार पर, जिनके बारे में न केवल सथय पैदा 
हो गया है बल्कि जिनका तिरस्कार किया जा चुका है, अत्यन्त अति- 
वादी निष्कर्ष त्तिकालने की चेष्टा करती है। उनकी हालत कुछ उन्त 
वारिसो जैसी होती है जो मृत्यु की सूचना के छपने तथा वसीयतनामे 
के पढे जाने से पहले ही विरासत को लेकर आपस में झगडने लगते हैं ! 
अग्रेजो के अल्प-ततन्र की आज यही हालत है | यही हालत गिरजे (ईसाई 
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धर्म-संघ) की-- उसकी जुड़आ बहिन की है। स्थापित गिरजे (ईसाई 
धर्म-सघ) के उच्च और निम्न दोनों भागों के अन्दर पुनर्सगठन करने की 
अनगिनत कोशिशें की जा चुकी है। इन कोशिशो का उद्देश्य यह था कि 
विरोधियों के साथ समझौता कर लिया जाय और फिर राष्ट के 
अधामिक जन-समुदाय का विरोध करने के लिए एक मजबूत शक्ति खडी 
कर दी जाय। धामिक जोर-जवर्देस्ती के कई कानून जल्दी-जल्दी पास 
कर दिये गये है। पुण्यात्मा शैफ्ट्सबरी के अले ने, जिन्हे पहले लॉर्ड 
ऐशले कहा जाता था, लाड स सभा में इस वात का भारी दुखड़ा रोया है 
कि अकेले इगलूंण्ड मे ५० लाख आदमी ऐसे है जो न केवल गिरजे से 
पूर्णतया विमुख हो गये है, बल्कि ईसाई धर्म से ही एकदम दूर चले 
गये है। इसके जवाब मे स्थापित गिरजा (ईसाई धर्म-सघ) कहता है-- 
““(०97792॥८ 777'६/'८ ! * बाकी अपना काम पूरा करने का भार 
वह लाड्ड ऐशले तथा उन्ही के तरह के भिन्न मतावलम्बी, धर्मान्य तथा 
बकवासी धर्मात्माओ के ऊपर डाल देता है। 

धामिक जोर-जबद॑ंस्ती का पहला कदम बियर बिल के रूप मे सामने 
आया था । इस बिछ ने सार्वेजनिक मनोरजन के तमाम स्थानों को इत- 
वार के दिन बन्दे करवा दिया । वे केवल ६ से १० बजे रात तक खुले 
रह सकते थे | इस बिल को सभा से उसकी एक ऐसी बैठक के बाद चोरी 
से पास करवा लिया गया था जिसमे बहुत कम सदस्य मौजूद थे । यह 
भी तब हो सका था जब कि घधर्मात्माओ ने लन्दन के बड़े-वड सार्वजनिक 
भनोरजन के स्थानों के स्वासियों के समर्थव को इस बात का आश्वासन 
देकर ख़रीद लिया था कि लाइसेन्स की व्यवस्था वदस्तूर जारी रहेगी, 
अर्थात्‌ बडे पूजीपतियो की इजारेदारी जैसी की तैसी ही बनी रहेगी । 
इसके बाद, इतवार को व्यापार का विल आया । कामनन्‍्स मे इस विल 
का वीमप्तरा पाठ पूरा हो चुका है, दोनो सदनो के कमीशनों ने भी उसकी 





» जोर- जब्दस्ती से काम लो ! ह 
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अलग-अलग धाराओ पर विचार कर लिया है।इस नये दमनकारी क़ानून 
को भी बड़े पूजीपतियो का मत इसीलिए प्राप्त हो सका है कि इतवार के 
दिन केवल छोटे दृकानदार ही अपनी दूकाने खुली रखते है और बड़ी 
दुकानों के स्वामी छुटभइयो की इतवार की इस प्रतियोगिता को पालिया- 
मेन्टरी तरीकों से खत्म करवा देने के लिये एकदम राज्ञी है ! दोनो ही 
बिलो के सम्बन्ध मे गिरजे ने इजारेदार पूजीपतियो के साथ मिलकर 
पड़यन्त्र किया है; परन्तु, विभेषाधिकारी वर्गो के अन्त ,करणो को शान्ति 
प्रदान करने के लिए, निम्त वर्गो को दण्ड देने के लिए दोनो के सम्बन्ध 
में धामिक कानूनो की भी व्यवस्था कर दी गयी है | _वियर बिल ने 
अभिजात वर्गीय क्लबो को कोई नुकसान नही पहुँचाया है, उसी तरह जिस 
तरह कि इतवार के व्यापारिक बिल से सम्य समाज की इतवार वाली 
हरकतो पर कोई आँच नही आयी है। मजदूरों को शनिवार को काफी 
देर मे मजदूरी मिलती है; इतवार को केवल उन्ही के लिए दूकानें 
खुलती हैं । ख़रीद-फरोख्त का अपना काम, चाहे वह कितना ही छोटा 
हो, इतवार को केवल उन्ही लोगो को करना पड़ता है। इसलिये यह 
बिल अकेले उन्ही के खिलाफ है। भट्ठवारहवी शताब्दी मे फ्रान्स का अभि- 
जात वर्ग कहा करता था : हमारे लिए वाल्टेयर हैं; जनता के लिए 
पूजा-तमाज तथा करो का दकाश ! १९वीं शताव्दी में अग्नेज्ञी अभिजात 
वर्ग कहता है : हमारे लिए धामिक शब्द हैं; जनता के लिए ईसाई धर्म 
का अमल ! ईसाई धर्म के,महान्‌ सन्‍्त ने आम जनता की आत्माओो के 
उद्धार के, लिए स्वयं अपने शरीर को यातना दी थी; आधुनिक, शिक्षित 
सन्त स्वयम्‌ अपनी आत्मा के उद्धार के लिए आम जनता के शरीरों को 
यातनाएं देते है । | 
ऐय्यादइ, पतरनशील तथा आनन्दभोगी अभिजात वर्ग के शराब के 
बड़े-बड़े कारखानेदारों तथा इजारेदार थोक व्यापारियों के घृणित मुनाफो 
के सहारे टिके हुए गिरजे के इस गठबन्धन के विरुद्ध हाइड पार्क मे कल 
एक जन-प्रदर्शव हुआ था । “योरप के प्रथम सज्जन पुरुष” यानी जोर्ज 
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चतुर्थ की मृत्यु के बाद से इस तरह का प्रदर्शन लन्दन में कभी नही 
हुआ था। प्रदर्शन को हमने शुरू से आखिर तक देखा था और हमारा 
ख़पाल है कि हमारे इस कथन में अतिशयोक्ति नही है कि हाइड पार्क 
में कल से अंग्रेज़ी ऋन्ति का शुभारम्भ हो गया। इस “ग्ैर-पालिया- 
मेन्टरी,” “पालियामेन्द के बाहर के” और “पालियामेन्टरी प्रथा के 
विरोधी” प्रदर्शन को क्राइमिया से जाने वाली नवीनतम खबरो से औौर भी 
मधिक दक्ति प्राप्त हो गयी थी | 

इतवार के व्यापार बिल के पिता लार्ड रौबर्ट ग्रासवेनर हैं । उनसे 
जब इस बिल के सम्बन्ध मे यह कहा गया कि यह बिल केवल गरीबो 
के विरुद्ध है, धनी वर्गों के विरुद्ध नहीं, तो उन्होने फर्माया कि ““अभिजात 
वर्गे के लोग अधिकाशतया इत्तवारो के दिन अपने नौकरों और घोड़ो 
का इस्तेमाल नही करते |” पिछले कुछ दिनो से बडे-बड़े अक्षरों में 
लन्दन की तमाम दीवालो पर निम्न घोषणा का एक पोस्टर चिपका 
हुआ है । इस पोस्टर को चार्टिस्टों ने निकाला है : 

“नये इतवार के बिल ने अख़बारों को पढ़ने, दाढी बनवाने, 
सिगरेट पीने, खाने-पीने तथा हर प्रकार का मनोरंजन और आहार 
प्राप्त करने की, अर्थात्‌ उस हर भोतिक तथा आत्मिक चीज को 
प्राप्त करते पर बन्दिश लगा दी है जिसका ग़रीब लोग वर्तमान 
काल में अभी तक उपभोग करते रहे है । यह देखने के लिए 
कि अभिजात वर्ग कितनी घार्मिकता के साथ विश्राम का दिन 
मनाता है शभौर उस दिन अपने नौकरों और घोड़ो से काम न 
कराने के लिए--जेसा कि लाड रौवर्ट ग्रॉसवेनर ने अपने भाषण 
में कहा था--वह्‌ कितना विकल रहता है, इतवार के तीसरे पहर, 
हाइड पाके मे, राजधानी के कारीगरों, मजदूरों तथा आमतौर से 
“निम्त वर्गों के लोगो की एक खुली सभा होगी। सभा '“सर्पेन्टाइन' 
(हाइड पार्क की एक छोटी नदी ) के दाहिने त्तट पर, कैन्सिंगटन 
गार्डेश की तरफ, तीन बजे होगी। सभा में आइये और अपनी 


 ट 
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हे 


बीवियों और बच्चों को लाइये जिससे कि अपने से “बड़े लोगों” के 

उदाहरण से वे भी लाभ उठा सके [”” 

ध्यान में रखना चाहिए कि पेरिसवासियों के लिए लौंगशा* का 
जो महत्व है, वही महत्व हाइड पार्क के अन्दर सर्पेन्टाइन के किनारे-किनारे 
जाने वाली सड़क का अग्रेजों के उच्च समाज के लिए है। वह एक ऐसा 
स्थान है, जहाँ तीसरे पहर, खासतौर से इतवार के दिन, वे अपने झान- 
दारासजे-सजाये घोड़ो और बम्धियों का प्रदर्शन करते हैं। बम्घियों के 
पीछे उनके सेवकों की सेना चलती है। ऊपर के इश्तहार से.यह वात 
समझ में आ जायगी कि पादरीवाद के विरुद्ध चलने वाले संघर्ष ने भी 
इंगलैण्ड मे वही रूप अख़्तियार कर लिया है जो वहाँ का हर अन्य 
गम्भीर सघर्ष अख़्तियार कर लेता है -- धनी लोगों के विरुद्ध गरीबों के, 
पभिजात वर्ग के विरुद्ध जनता के, अपने “बड़े लोगों” के विरुद्ध “निम्न 
वर्गों” के वर्ग-संघर्ष का रूप । 

तीन बजे हाइड पार्क के विशाल हरे-भरे मैदान में सर्पन्टाइन के 
दाहिने तट पर, जहाँ सभा की घोषणा की गयी थी वहाँ लगभग ५० 
हज़ार आदमी इकद्ठा हो गये थे'। घीरे-धीरे वह भीड बढ़कर कम से 
कम दो लाख हो गयी, क्योकि दूसरे तट से भी काफी लोग जा गये थे । 
घनी भीड के अन्दर से घक्के खाते हुए इधर से उघर जाते चारो तरफ 
लोगो के रेले नज़र आते थे । पुलिस काफी तादाद मे मौजूद थी | स्पष्ट 
रूप से वह इस बात की कोशिश कर रही थी कि सभा के तंगठन- 
फर्ताओ को उस वस्तु से वचित कर दे जिसकी प्रथ्वी को हिला देने के 
लिए आकंमडीज़ ने माँग की थी : अर्थात्‌, वह कोशिश कर रही थी कि 
घड़े होने की उन्हे कही जगह न मिल सके | अन्त मे, एक काफी बड़ी 
भीड़ दृढतापूर्वक एक जगह खड़ी हो गयी और चांटिस्ट ब्लाई ने अपने 
को उसका अध्यक्ष बना लिया और भीड़ के बीचो-बीच एक ऊँची जगह 


जद के बाहर का चक्‍कर जहाँ रईस लोग घोड़ी या गाडियों पर सेर करने 
जाते हैं। तु 
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पर खड़ा हो गया । ज्यों ही उसने अपना भाषण शुरू किया त्यों ही 
अपने ४० डन्डाघारी सिपाहियो के साथ पुलिस इन्सपेवटर बैक्स 
वहाँ जा पहुँचा। उसने ब्लाई को बताया कि पार्क परम महारानी 
की निजी सम्पत्ति है; उस पर किसी मीटिंग की इजाजत नहीं दी जा 
सकती । थोड़ी देर तक उनके बीच बातचीत होती रही जिसके दोरान 
ब्लाई मे उसे यह समझाने की कोशिश की कि पार्क सार्वजनिक सम्पत्ति 
है और बैकक्‍्स ने उसे यह बताया कि अगर मीटिंग करने के अपने इरादे 
को वह पूरा करने की कोशिश करेगा तो वह उसे गिरफ़्तार कर लेगा, 
क्योंकि इस सम्बन्ध मे उसे सख्त आदेश थे। इसके घाद, आस-पास के 
विशाल जन समुदाय के गोर-गुल के बीच, सूव जोर से चिल्लाते हुए 
ब्लाई ने एलान किया : 

“महारानी की पुलिस कहती है कि हाइट पार्क सम्राज्षी फी निजी 
सम्पत्ति है और परम महारानी इस बात के लिए नहीं तयार हैं कि 
उनकी जमीन का जनता अपनी सभाओं के लिए इस्तेमाल करे। एस 
लिए अब हम सब लोग ऑव्सफोर्ड मार्कट चलें ।” 

“महारानी की ईश्वर रक्षा करे !” के ताने-भरे नारे लगाती हुई 
भीड़ वहाँ से ऑक्सफोर्ड मार्कड की तरफ चल दी । किन्तु इसी बीच 
चाटिस्टो की कार्य-कारिणी का एक सदस्य फिनलेण्ड, कुछ दूर पर खड़े 
एक पेड की तरफ दौड गया । पलक मारते ही उसके इर्दे-गिर्दे इतनी 
घनीं भीड जमा हो गयी कि पुलिस ने उसे पकड़ने की कोशिश छोड दी । 

फिनलैण्ड ने कहा, “हफ्ते मे ६ दिन हमारे साथ गुलामो जैसा 
ध्यवहार किया जाता है और सातवें दिन हमे जो थोड़ी सी गाजादी 
मिलती है उसे भी पालियामेन्ट अब हमसे छीन लेवा चाहती है। पासण्डी 
पादरियों से मिले हुए ये अल्पतंत्रवादी तथा पूँजीपति कऋ्राइमिया में हमारे 
बेटों की अक्षम्य ढंग से हत्या करवां रहे हैं और उस पातक के प्रायद्िचित्त 
फे लिए अपने को कष्ट देने की जगह उल्टे हमें ही और यातनाएं देना 
घाहते है !” 
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हमने इस दल को यही छोड़ा और एक दूसरे दल की तरफ जा 
पहुँचे । वहाँ एक वक्ता जमीन पर लेटा हुआ था और इसी क्षैतिज 
स्थिति से अपने श्रोताओं के सामने भाषण कर रहा था । अचानक चारों 
त्तरफ से आवाजें सुनाई देने लगीं : “सड़क की तरफ चलो, वम्घियो की 
तरफ चलो ! ” इसी दर्म्यान लोगों ने घोडो और बमग्धियों पर चलने वाले 
सज्जनों का अपमान करना झुरू कर दिया। सिपाहियो की सेना वरावर 
बढती जा रही थी -- शहर से उनकी अधिकाधिक सख्या आती जा रही 
थी। पेंदल चलने वाले लोगो को बग्घी की सड़क से वे बरावर इधर- 
उधर भगा रहे थे। इस प्रकार, पुलिस की हरकतों की वजह से सर्पेन्टाइन 
के किनारे-किनारे, एप्सले हाउस भौर रोटेन-रो से कैन्सिगटन गा्डेन 
तक -- यानी पाव घटे से अधिक के रास्ते तक -- वोनो तरफ लोगो की 
भारी भीड खडी हो गयी थी । दर्शको मे लगभग दो तिहाई मज़दूर थे और 
एक-तिहाई मध्यम वर्ग के लोग । उनके साथ उनकी औरते और बच्चे भी 
थे | कोमलागी महिलाओ और भद्र पुरुषों का जुलस, “कामन्स सभा तथा 
लाडस सभा के सदस्यो” का जुलूस इस समय शान से लोगो का निरीक्षण 
करता हुआ नही निकल गया, बल्कि उस रगमच पर उसे अनिच्छापुर्वेक 
नाटक के दुष्ट पात्रों जैसी भूमिका अदा करना पडी । वे चार घोडो वाली 
अपनी ऊँची-ऊँची वग्धियों में जा रहे थे; उनकी वग्घियों के आग्रे और पीछे 
उनके वर्दीधारी सेवक खडे थे और, निरपवाद रूप से, उनके साथ-साथ 
घोडो पर सवार कुछ वुज््॒गंवार थे जो घराब के नभे की वजह से ढीले 
दिखलाई पडते थे । उनके ऊपर सडक के दोनो तरफ से भज़ाकिया, ताने 
भरी, तरह-तरह की फल्तियाँ कसी जा रही- थी । इस काम के लिए अग्रेजी 
स अधिक सम्पन्न दूसरी भाषा नही है। क्योकि यह “संगीत गोष्ठी” बिना 
किसी तैयारी के ही शुरू हो गयी-थी, इसलिए उसमे वाजो की कमी थी । 
अस्तु, सहगान गाने वालो के: पास केवल उनके मुँह थे और उन्हें अपने 
को केवल कण्ठ-सगीत-तक ही सीमित रखना पडा था। भौर बह पूरे 
शैतानो की सगीत-मण्डली, भ्री . चारो'दिणाओ से-घुडघुड़ाने, छी-छी करते, 
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सीटी बजाने, लु-व इरने गरीनें, टग्टराओ, शहइडान 
रू 


डे । डे रे डर मं 
हमे, शाटगबारट सारते, भागने, दोग शिधविडाल, स्थदिक) परढ समड 
की आयाज्ञी या बैलासन्युर हा शय मर्घे-विदारिक संगीर प्रदे शेण। था 
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५ ०६ रस 


गीठो ने जब भटकता, पीछ को कोर ठना 
“और, अन्य मे, जब अपने ऊपर से बट हनी 


मी बाण को शाह मे 
हालना शुग धार दिया, सो लोगो का मृणपर्ण शोर वर भी न, जोर भी 
भयावना, जोर भी वेशम हो उठा। उद्यण साहा ओर अडियो को, 
जिनमे एक मिलिस्दर तथा धिनी शाउस्सित व पद की छोमव, हेटी 
प्रनविल भी थी, मजयूरस सोने उनरना ओर कषपनी होगी के बहुए देना 


वर । और जब यहाँ से वयप्रारा भट्ट लोगो का छझाइंग लिशणा, ये 
कोरों बाले बडे-यडे दोष लगाये एप थे सथा ये घापदे घटने ॥ण थे हो 
मानो एलान करते चलते थे कि मे बहुत ही घम-यरायण सोगय #, सदछ 
तो, उसे किसी के अचानक कआारदेश पर, "रोप-भरी तमाम मीध्ण फण्लिय 
एकदम बन्द हो गयी और उनकी जगा एक बेपनाह ईसी से से ली । पैसे 
देखकर भद्र पुरुषों में से एक घंय सो बेठा । मेफिस्टोशिलीड की तरह 
उसने एक अधिप्ट इधारा क्िया-अपने रइमनों की सरक उसम्तने जीभ दिया 
दी ।,.......सडक के एक किसारे से किसी ने फोरन कामबांडा पसा, 'शज- 
बडिया है, परलियामेन्ट वाला होगा! उसझा यही हथियार है | सड़क की 
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दूसरी तरफ़ से किसी ने जवाबी जुमला कसा, “वह भजनानन्दी महात्मा 
है, महात्मा!” इसी बीच, राजधानी के बिजली के तारो ने तमाम पुलिस 
स्टेशनों को सूचित कर दिया था कि हाइड पाक में दगा होने वाला है । 
पुलिस के नाम आदेश जारी हो गया कि फ़ौजी कारंवाइयो के लिए वह 
फौरन मँदान में जमा हो जाय । थोड़ी ही देर मे दिखलायी दिया कि 
एप्सले हाऊस से कैन्सिगटन गार्डन्स तक सडक के दोनो तरफ खडी जनता 
की भीड के बीच से पुलिस के दस्ते पर दस्ते थोडी-थोडी देर पर चले 
आ रहे थे। ये दस्ते सामने से निकलते तों भीड़ की तरफ से निम्न 
लोकप्रिय तराने से उनका स्वागत किया जाता : 

कहाँ गयीं मुगियाँ ? 

बोलो पुलिस की वर्दियाँ ? ' 

हाल मे क्लकेनवेल में एक सिपाही ने कुछ मुगियों की चोरी की 
थी । इस तराने मे उसी चोरी का, जिसकी काफ़ी शोहरत हो चुकी है, 
इशारा था ! 

तीन घटे तक यही नजारा रहा । यह काम केवल अग्रेज़ो के ही 
फेफडे कर सकते थे । इस पूरे काड के दौरात, भिन्न-भिन्न दल भिन्न- 
भिन्न प्रकार की सम्मतियाँ व्यक्त कर रहे थे। कोई कह रहा था, 
“अभी तो बिस्मिल्ला है |”, “यह तो हमारा पहला कदम है !” तो 
कोई दूसरा एलान कर रहा था, “हम इन सबसे नफरत करते है 
आदि | मज़दूरो के चेहरे तो क्रोध से तमतमा रहे थे, किन्तु मध्यम- 
वर्ग के बाबुओ की सूरतो पर आत्म-सन्तोष की ऐसी स्तिग्ध मुस्कराहटे 
खिल रही थी जैसी कि इससे पहले कभी हमे देखने को नही मिली 
थी। खत्म होने से थोड़ी देर पहले प्रदर्शन के अन्दर हिंसा की प्रवृत्ति 
ने ज़ोर पकड़ा । वग्घियों को डरवाते हुए बेंत हिलाये जाने लगे और 
भिन्न-भिन्न प्रकार की आवाज़ों के बीच से “तुम बदमाश हो ! ”, 
“लुच्चे हो !” की आवाजे सुनाई देने लगी। तीन घटे की इस पूरी 
अवधि में उत्साही चार्टिस्ट लोग, मर्द और स्त्रियाँ, भीड के अन्दर 


१७६ घर्से 
घसकर अपने पर्चे वॉँटते रहे थे। इन पर्चो पर बड़े-बड़े अक्षरों में 
लिखा था : 

“चाटिस्ट आन्दोलन का पुनर्संगठन ! 

“अगले मंगल, यानी २६ जून को फ्रायर स्ट्रीट, डाक्टर्स कामन्स 
में स्थित साहित्य तथा विज्ञान के संस्थान में एक विश्ञाल 
सार्वजनिक सभा होगी ॥ चार्टिस्ट आन्दोलन का पुनर्संगठन करने 
के लिए राजघानी में होने वाले सम्मेलन के लिए यह सना प्रति- 
निधि चुनेगी । सनभ्ना में प्रवेश निःशुल्क होगा ।7 

आज के रूदन के अधिकाण अम़वारों मे हाइड पार्क की घटनाओं 

का केवल ज़्रा-सा विवरण है, ला्ड पॉमस्टंन के पतन्र “सौसमिंग पोस्ट 
के अलावा, किसी और बखबार ने सम्पादकीय लेख भी अभी तक्क 
उनके विपय मे नद्ी लिखे हैं । 

अनिंग पोस्ट” का कहता है कि 'हाइड पार्क भें एक ऐसी चीज 
हुई हैं जो बत्यन्त गर्मगाक तथा खतरनाक दोनो है; कानून तथा 
मर्यादा दोनो का खुले आम उल्लंघव किया गया है--विधानाग के 
मुक्त कार्य मे शारीरिक बल के द्वारा अवैध रूप से हस्तलेप किया गया 
हैं।” उसने माग की हैं कि, “इस दृश्य के अगले इतवार को फिर 
दोहराय जाने की, जँसी कि धमकी दी गयी है, हरगिज, हरगिज्ञ 
इजाजत नही दी जानी चाहिए ।” 

परन्तु, साथ ही साथ, वह बह भी कहता है कि इस शैतानी के 
लिए केवल “हुठी” लॉई ग्रॉसवेनर “जिम्मेदार” है। “जनता के 
व्यायपूर्ण रोप को” उन्हीने भडका दिया हैं। यह पत्र इस वात को 
ऐसे कह रहा है जैसे कि स्वयम्‌ पालियामेन्ट ने लार्ड ग्रासवेनर के विल 
को पूरे तीन बार पढ़कर पास न किया हो ! अथवा, क्‍या उन्होने भी 
“विवानांग के मुख्य कार्य को शारीरिक 'वल के द्वारा” हस्तक्षेप करके 
ब्रभावित किया था ? हि 
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(अवतरण) 


_......धामिक जगत्‌ वास्तविक जगत्‌ का मात्र प्रतिविम्ब है। और 
एक ऐसे समाज के लिए, जो मालो के उत्पादन की व्यवस्था पर आवा- 
रित है, जिसमें आम उत्पादक अपनी पैदावारों को माल तथा मूल्य मान 
कर एक दूसरे के साथ सामाजिक सम्वन्ध स्थापित करते है और, इस 
प्रकार, अपने व्यक्तिगत निजी श्रम को सजातीय मानव श्रम का सर्वमान्य 
(भादर्श ) रूप देते है, निराकार मानव की उपासना करने वाला ईसाई 
घम, विज्षेष रूप से अपने पूँजीवादी -- प्रोटेस्टेन्टवादी, ईश्वरवादी 
रूपो मे--धर्म का सबसे उपयुक्त हूप है । प्राचीन एशियाई तथा अन्य 
प्राचीन उत्पादन पद्धतियों में हम देखते है कि पैदावारों को मालो में 
परिवर्तित करने की क्रिया का गौण स्थान होता है । और इसीलिए, 
मालो के उत्पादको मे मनुष्यों के परिवर्तन की क्रिया का भी गौण स्थान 
होता है | परन्तु, आदिम समाज-व्यवस्थाएँ अपने विघटन- के ज्यो-ज्यो 
अधिकाधिक समीप पहुँचती: जाती है त्यो-त्यो,, पैदावारों के मालों, में 
परिवतेन की, और, इसलिए, मनुप्यो के मालो के. उत्पादको में परिवर्तन 
की क्रिया अधिकाधिक महत्व धारण करती जाती-है । जिन्हें सही मानो 


श्छघ धर्म 
में व्यापार करने वाले राष्ट्र कहा जा सकता है वे प्राचीन दुनिया में, 
इधर-उधर केवल रिक्त स्थानों (दरारों, आादि) मे ही पाये जा सकते 
थे। उसी तरह जिस तरह कि एपीक्यूरस के देवता केवल दोनों लोकों के 
बीच, अघर मे मिलते हैं, अथवा जिस तरह कि यहूदी केवल पोलिश 
समाज के रन्ध्नों भे पाये जाते है ! पूँजीवादी समाज की तुलना में, 
उत्पादन के वे प्राचीन सामाजिक संगठन अत्यन्त सरल तथा निर्मल थे । 
परन्तु उनका आधार या तो उस मानव का अपरिपक्व व्यक्तिगत विकास 
होता था जो अभी तक अपनी उस नाल को नही तोड़ पाया था जिससे 
कि उस आदिम क़बीलाई समाज के अन्दर अपने अन्य सहचरों से वह 
एक सूत्र में बंधा रहता था, या फिर वे प्राचीन सामाजिक संगठन सीधे- 
सीधे अधीनता के सम्बन्धों पर आधारित होते थे । इस तरह के सामा- 
जिक संगठन केवल तभी पैदा हो सकते हैं और क्रायम रह सकते हैं 
“जब कि श्रम की उत्पादक-शक्ति का एक निम्न अवस्था से आगे विकास न 
हुआ हो, और, जब कि, इसी वजह से, भौतिक जीवन के क्षेत्र में मानव- 
मानव तथा मानव और प्रकृति के बीच के सामाजिक सम्बन्ध भी इसी 
निम्त अवस्था के अनुरूप अत्यन्त संकुचित हो । प्रकृति-पृजा की प्राचीन 
परम्परा तथा जनता के धर्मो के अन्य तत्वों के अन्दर यही संकीर्णता 
प्रतिविम्वित दिखलायी देती है | जो भी हो, किन्तु वास्तविक जगत का 
घामिक प्रतित्रिम्ब अन्तिम रूप से तभी नष्ट हो सकता है, जब कि नित- 
दिन के जीवन में अपने अन्य साथियों तथा प्रकृति के साथ मानव का जो 
व्यावहारिक सम्बन्ध होता है वह पूर्णतया स्पष्ट तथा बुद्धिसंगत हो जाय । 
समाज की जीवन-क्रिया भौतिक उत्पादन की क्रिया पर आधारित 
होती है। समाज की यह जीवन क्रिया अपने रहस्यात्मक अवगुण्ठन को 
उतार कर तब तक नहीं फेक पात्ती जब तक कि उत्पादन की यह क्रिया 
मुक्त रूप से संघवद्ध मानवों की क्रिया नही बन जाती और जब तक 
कि, एक निश्चित योजना के अनुसार, सचेत रूप से वे उसका संचालन 
नहीं करने लगते । किन्तु, इसके लिए आवश्यक होता है कि समाज का 
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एक निश्चित भौतिक आधार कायम हो गया हो, अथवा उसके अस्तित्व 
की कुछ विशिष्ट परिस्थितियाँ स्थापित हो गयी हों, और ये चीजें 
विकास की एक लम्बी तथा कष्टदायिनी क्रिया की स्वयम्‌-स्फू्त उपज 
होती हैं । 

राजनीतिक अर्थशास्त्र ने असदिग्ध रूप से मूल्य तथा उसके परि- 
माण का विश्लेषण किया है -- यह विश्लेषण चाहे कितना ही अपूर्ण 
हो । -- उसने ढूँढ निकाला है कि इन रूपो के नीचे क्‍या छिपा हुआ 
है| परन्तु यह प्रशइत राजनीतिक अर्थशास्त्र ने एक वार भी कभी नही 
पूछा है कि श्रम को उसकी पैदावार के मूल्य के रूप में तथा श्रम काल 
को उस मूल्य के परिमाण के रूप में क्यो पेश किया जाता है ! इन 
सूत्रो पर इस चीज की स्पष्ट छाप लगी हुई है कि उत्तका सम्बन्ध समाज 
की एक ऐसी अवस्था से है जिसमे इसके वजाय कि मनुष्य उत्पादन की 
क्रिया का नियत्रण करे, उत्पादन की क्रिया स्वयम्‌ उस पर शासन करती 
है । पूंजीवादी बुद्धि को लगता है कि ये सूत्र स्वयं प्रकृति की ही देन है - 
वे वैसी ही स्वयम्‌-स्पष्ठ अनिवार्यता है जैसा कि उत्पादक श्रम स्वय 
एक अनिवार्यता है। इसलिए सामाजिक उत्पादन के उन स्वरूपो की 
तरफ जो पूँजीवादी स्वरूप के उदय से पहले हुए थे, पूंजीपति वर्ग का 
दृष्टिकोण बहुत कुछ उसी प्रकार का होता है जिस प्रकार का गिरजे 
के पादरियों का ईसाई घमर्म से पहले के धर्मों की तरफ होता है...... 


सैर मेरे मर नै 


हि पर, प्राविधिकी का एक आलोचनात्मक इतिहास तैयार किया जाय 
तो उससे स्पष्ट हो जायगा कि १८वीं शताब्दी के आविष्कार किसी 
एक आदमी के कार्य नही है । अंभी तक ऐसी कोई किताव नही तेयार 
को गयी है । डारबविन ने हमारा ध्यान प्रकृति की प्राविधिकी के इति- 
हास की तरफ, अर्थात्‌, पौदो तथा पशुओ के अगो के निर्माण के इतिहास 
को तरफ दिलाया था | उनके जीवन को कायम रखने के लिए उनके यही 
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अग उत्पादन के औज्ञारों का काम करते है | पर क्या माचव के उत्पा- 
दक अंगों के इतिहास की तरफ, उन अगों के इतिहास की तरफ़ जो 
तमाम सामाजिक संगठन के भौतिक आधार है, उतना ही ध्यान देना 
जरूरी नही है ? और क्या ऐसे इतिहास का तैयार करना अपेक्षाकृत 
आसान न होगा-- क्योकि, जैसा कि वीको कहता है, मानव इतिहास 
और प्राकृतिक इतिहास मे यह अन्तर है कि मानव इतिहास की रचना 
तो हमने की है, किन्तु प्राकृतिक इतिहास की रचना हमने नही की है ? 
प्राविधिकी इस वात को बतला देती हैं कि मनुप्य प्रकृति से किस तरह 
काम लेता है, उत्पादन की वह कौन सी क्रिया है जिसके माध्यम से 
वह अपने जीवन को कायम रखता है। और फिर इसी से वह उसके 
सामाजिक सम्बन्धों के निर्माण की पद्धति को तथा इत सामाजिक 
सम्बन्धों से उत्पन्त होने वाली मानसिक घारणाओं के निर्माण की पद्धति 
को भी स्पष्ट कर देती है। धर्म का भी वह प्रत्येक इतिहास, जो इस 
भौतिक आधार को ध्यान में नही रखता, अन्धा होता है। वास्तव 
में, विश्लेषण के द्वारा धर्म को घूँधली सृष्टियों के पाथिव आधार को 
ढूँढ़ निकालना अपेक्षाकृत कही अधिक सहल है। इसके विपरीत, 
जीवन के वास्तविक सम्वन्धों के आधार पर इन सम्वन्धों के आसमानी 
स्वरूपों का अनुसन्धान कर लेना इतना सहल कार्य नही है । दूसरा 
तरीक़ा ही एकमात्र भौतिकवादी, और इसलिए, एकमात्र वैज्ञानिक 
तरीका है । प्रकृति विज्ञान के अभौतिक (भाववादी) भौतिकवाद की 
कमजोर रियाँ, याती उस भौतिकबाद की कमज्ञोरियाँ, जो इतिहास तथा 
उसकी क्रिया को अलग करके वस्तुओं पर विचार करता है, स्वयं उसके 
वक्‍ताओं की हवाई तथा वैचारिक धारणाओ से त्यों ही स्पष्ट हो जाती 
हैं ज्यों ही वे अपने विजेष क्षेत्र की सीमाबो से जरा भी आगे जाने का 
साहस करते हैं ! 


न के न 
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११९३३ पाठक यदि मुझे माह्यथस की याद दिलायेगा -- जिसका 
जनसंख्या के सम्बन्ध में निबन्ध १७६८ में प्रकाशित हुआ था, तो मैं 
उससे कहूँगा कि माल्थस की यह रचना, जिस रूप मे वह पहले-पहल 
प्रकाशित हुई थी, असलियत मे, डे फो, सर जेम्स स्टुअटे, टाऊनसेण्ड, 
फ्रस्कलिन, वैलेस, आदि की रचनाओं की एक स्कूली लडके के स्तर 
की, सतही चोरी है। उसका ख़्द का सोचा एक भी वाक्य उसमे 
नही है ! इस पुस्तिका को लेकर जो जदवर्दस्त सनसनी फैल गयी थी 
उसकी एकमात्र वजह दलगत स्वार्थ थे। इंगलेड में फ्रान्सीसी ऋान्ति 
के उत्कट हिमायती पैदा हो गये थे। “जनसख्या के सिद्धान्त” की 
रचना धीरे-धीरे १८वी शताब्दी में हुई थी; और फिर, एक ज़र्व॑दस्त 
सामाजिक संकट के दर्म्यान, बहुत ढिढोरा पीटद कर एलान कर दिया 
गया था कि यह सिद्धान्त वह सजीवनी घूटी है जिससे कन्‍्डोरसेट, 
भादि की शिक्षाओ के जहर को तुरन्त खत्म कर दिया जा सकता है। 
इसलिए इंगलंण्ड के धनिकतत्र ने दोनो हाथ फैलाकर अत्यन्त आह्लाद 
से उत्तका स्वागत किया था। उसका खयाल था कि मानव विकास 
की तमाम अभिलापाओ को नष्ट करने का वह एक अचूक साधन था। 
अपनी इस अप्रत्याशित सफलता से मॉल्थस स्वयम्‌ चकित हो गया। 
फिर उसने अपनी पुस्तक को छिछले ढग से इधर-उधर से इकट्ठा की 
गयी सामग्री से पाटना शुरू कर दिया। 'उसने उसमे नया मसाला 
जोड़ दिया--ऐसा मसाला जिसका खुद उसने अनुसवान नहीं किया 
था, वल्कि जिसे इधर-उधर से उसने हथिया लिया था। इस बात को 
भी नोट कीजिए : यद्यपि माल्यस इगलूड के राजकीय गिरजे का एक 
पादरी था, किन्तु मठवासियों की तरह उसेने ब्रह्मचययं का ब्रत ले रखा 
था। प्रोटेस्टेण्ट मतवादी कंम्ब्रिज विश्वविद्यालय का फैलो (स्तातक) 
बनने के लिए यह एक आवश्यक शर्त थी जो हर व्यक्ति को पूरी करनी 
पड़ती थी। “80:05 ०णीॉ6टष्टाणपा ग्रधा08 ०४४४ 70 एश- 
गगाधप्राप्रई,. 5९. डक ए0छवच्प्र्रा0 तुपा5 पणला वारशा, 
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80005 ००ीॉ6शं त6घ7०६ ०४४९८.” (“कंम्ब्रिज विद्वविद्यालय कमीशन 
की रिपोर्ट, पृष्ठ १७२) । इस दृष्टि से दूसरे प्रोटेस्टेल्ट पादरियों की 
अपेक्षा माल्थस की स्थिति ज़्यादा अच्छी है । दूसरे प्रोटेस्टेल्ट पादरियों 
ने क्रह्मचर्य वाले आदेश को ठुकरा दिया है और उसके स्थान पर, अपने 
विधेष इजीली ब्रत के रूप मे, “फलो और सख्या की वृद्धि करो” के 
सिद्धान्त को अपना लिया है ! इस सिद्धान्त को उन्होंने इस मात्रा तक 
अपना लिया है कि आमतौर से जनसख्या की वृद्धि करने मे वे दरअसल 
एक अशोभनीय सीमा तक योग देते है । किन्तु, साथ ही साथ, मजदूरों 
को वे “जनसख्या के सिद्धान्त” के सम्बंध में उपदेश देते है ! यह खास 
बात है कि मनुष्य के आाथिक पतन से सम्बंधित प्रड्न की, आदि , पुरुष 
द्वारा वजित फल के खा लेने से सम्बंधित प्रश्न की, आवश्यक भूख से 
सम्बधित प्रब्त की, अथवा जैसा कि पादरी टाऊनसेण्ड ने परिहास-पुर्वक 
कहा है, “कामदेव की तीरो को कुन्द बनाने वाले प्रतिवन्धो'” की समस्या 
से सम्बंधित नाजुक प्रश्व की असली व्याख्या करने के काम पर प्रोटेस्टेन्ट 
धर्म-दर्शन के पादरियों ने, अथवा कहना चाहिए कि प्रोटेस्टेन्ट गिरजे के 
पादरियों ने अपना एकाधिकार कायम कर रखा था और अब भी क्रायम 
किये हुए है । वेनिस के वैरागी, ओरटिस को छोड़कर, जो एक मौलिक 
तथा चतुर लेखक था, जनसंख्या सम्बंधी सिद्धान्त के अधिकांशतर शिक्षक 
प्रोटेस्टेन्ट पादरी ही हैं। उदाहरण के लिए, बन्नूकनर की रचना 
7८०४० बंड 378/श0॥९ द्ाप्रोकद (पशुओं की जीवन-प्रणाली का 
सिद्धान्त), लीड, १७६७ को लीजिए। इसमें जनसंख्या के आधुनिक 
सिद्धान्त के सम्पूर्ण विपय पर पूर्ण रूप से विचार किया गया है। क्वैसने 
तथा उसके शिष्य ज्येष्ठ मिरावो के बीच जो क्षणिक लड़ाई हो गयी 
थी उससे भी इस सम्बन्ध से नये विचार प्राप्त हुए थे। फिर पादरी 
बैलेस, पादरी टाऊनसेण्ड, पादरी माल्थस और उसके शिष्य, महापादरी 
टौमस चामसे, आदि सव भी, जिन्होने इस विपय पर प्रकाश डाला था, 
प्रोटेस्टेन्ट मतवादी ही थे । इस विपय पर लिखने वाले दूसरे जो छुट- 
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भदये पादरी थे वे सब भी प्रोटेस्टेन्ट थे। राजनीतिक अर्थण्ञास्त्र का 
अध्ययन पहले हौब्स, लौक, जेसे दाश्शनिक किया करते थे, उसका अध्ययन 
टामस मूर, टेम्पुल, सुली, डेविट, नौर्थ, ला, वांडरलिट, कैटीली, फ्रैन्कलिन 
जैसे व्यापारी तथा राजनीतिन्न किया करते थे, और, सबसे अधिक 
सफलता के साथ, उसका अध्ययन, विद्षेप रूप से पैटी, वॉ रबन, मेन्डेविल, 
क्वैसने जैसे चिकित्सा-शास्त्र से सम्बन्धित लोगो ने किया था। श८वी 
शताब्दी के मध्यकाल तक में पादरी श्री टक्कर ने, जो अपने समय के 
एक प्रसिद्ध अर्थशास्त्री थे, घन-दौलत से सम्बन्धित इस विपय का 
अध्ययन करने के लिए लोगों से माफी माँग ली थी। किन्तु, बाद मे, 
और वास्तव में तो “जनसख्या के” इसी “पिद्धान्त' के आविर्भाव के 
कारण, प्रोटेस्टेन्ट पादरियो की बन आयी थी । पैटी जनसख्या को ही 
घन-सम्पदा का आधार मानता था। वह, एडम स्मिथ की ही तरह 
पादरियो का खुला दृश्मन था । उसे पादरियों व इस हस्तक्षेप का जैसे 
पहले से ही आभास मिल गया था, इसलिए उसने कहा था कि ” 

तभी सबसे अच्छी तरह फलता-फूलता है जब कि पादरियों को सबसे 
अधिक कष्ट दिया जाता है, ठीक उसी तरह जिस तरह कि कानून के 
बारे मे कहा जाता है कि वह तभी सबसे अच्छी तरह फलता-फूलता है 
जब कि उससे वकीलो का सबसे कम सम्बन्ध होता है ।” इसलिए 
प्रोटेस्टे्ट पादरियों को वह सलाह देता है कि वे सोज्ने कि उनके लिए 
क्या यही अच्छा न होगा कि हमेशा के लिए वे ईश-दूत पॉल का अनु- 
सरण करे और ब्रह्मचये के द्वारा अपने तन को “कप्ट दे ” और ते कर 
ले कि “ईसा मसीह के नाम पर अपण होने वाले निर्माल्य में जितने 
चर्चमनो का पेट भरने की गृजाइश है उससे अधिक चर्चमनों की नस्ल 
दे न पेदा करेंगे | जो कुछ चर्च (गिरजे) के नाम अधपित है बढ़ बट 
चुका है, और, इसलिए, इंग्रलैण्ड और वेह्स मे अगर लगभग केवल 
वबारह हज़ार पादरियों के लिए स्थान है तो चौबीस हजार पादरियों की 
तसल खडी कर देना निरापद न होगा, क्योकि फिर जिन १० हज़ार 
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नोगो के लिए कोई व्यवस्था न होगी वे अपने लिए जीविका प्राप्त करने 
के तरीके इंढेगे, और इस काम का सबसे आसान तरीका उनके लिए 
यह होगा कि लोगो को वे यह समज्ना दें कि जो बारह हजार पादरी 
गहियो पर जमे बैठे है वही उनकी आत्माओं में जहर घोल रहें है, अथवा 
वही उन्हें भुखो मार रहे है, तथा ग़लत रास्ता बताकर उनकी स्वे- 
यात्रा के मार्ग मे वाधा डाल रहे है।” [पटी, टंक्‍्यों और चन्दों के 
पतम्बन्ध मे एक ग्रंथ, लन्दन, १६६७, पृष्ठ ७] अपने समय के प्रोटेस्टेन्ट 
पादरियों के सम्बन्ध में एडम स्मिथ की क्या धारणा थी यह चीज़ निम्न 
बटना से स्पष्ट हो जायगी । “उनके प्िन्र, डेविड हृधुस के जीवन, मृत्यु 
और दर्शन के सम्बन्ध में एडस स्थिसम एल० एल० डी० के नाम एक 
पत्र”, लेखक * “ईसाई कहे जाने वाले लोगो में से एक” सामकी अपनी 
रचना के चतुर्थ सस्करण, ऑक्सफोर्ड, १७८४, में नौविच के बिशप (बढ़े 
लाट पादरी), डा० होने ने एडम स्मिथ की भर्त्सवा की थी क्योंकि, 
मिस्टर स्ट्राहन के नाम प्रकाशित किये गये अपने एक पत्र मे, उन्होंने 
“अपने मित्र डेविड (अर्थात्‌ हयूम) की याद को स्थायी बना दिया है; 

क्योंकि दुनिया को उन्होंने बतलाया है कि “अपनी मृत्यु-शैय्या पर” 
भी किस प्रकार “हम लशिवतन को पढ़कर तथा हिंप्ट (गंजफे का 
एक खेल) खेलकर अपना मनोरजन करते थे”, और क्योकि हयूम के 
बारे मे उन्होने यहाँ तक लिखने की धृष्टता की है कि : “उत्तके जीवनच- 
काल में और उनकी मृत्यु के बाद से भी, उन्हें हमेशा एक ऐसा बुद्धिमान 
तथा सदाचारी पुरुष मैने माना है जैसा कि दुर्बल मानवत्ता, सम्भवतः, 
पैदा कर सकती है ।”? विशप (बडा लाट पावरी) भयंकर आक्रोश से 
भरकर पूछता है . “महागय, क्या आपके लिए यह उचित है कि 
एक ऐसे आदमी के चरित्र तथा आचरण को आप हमारे सामने 'एक 

पूर्णतया बुद्धिमान तथा सदाचारी व्यक्ति' के रूप में प्रस्तुत करें जो कि, 

लगता है कि, असाध्य रूप से उस सबके विरुद्ध था जिसे घ॒र्मे कहा जाता 

है, और जिसने आदमियों के अन्दर उसकी भावना को खत्म करने, 


काले मादसे श्र 


कुचलने, तथा मिटा देने के प्रयत्न में कोई चीज उठा नही रखी थी 
और जो कि, अगर उसका वश चलता, उसके नाम तक को इस तरह 
मिटा देता कि फिर उसकी कोई याद भी न करता” ! (उपर्युक्त 
रचना, पृष्ठ ८) "किन्तु सत्य के प्रेमियों को निराण होने की आवध्यकता 
नही है। अनीब्वरवाद बहुत दित्त नही चल सकता?” (पृष्ठ १७) । 
एडम स्मिथ “में भयानक दुष्टता भरी हुई थी। उसने पूरे देश में 
अनीश्वरवाद का प्रचार किया था (अपनी रचना, “नैतिक भावनाओं 
के सिद्धान्त” के माध्यम से) । पूरे तौर पर देखने से, डाक्टर, तुम्हारा 
मतलब अच्छा है. किन्तु मेरा खयाल है कि इस वार तुम्हे सफलता नही 
मिलेगी । श्रीमान डेबिडि हयूम के उदाहरण से तुम हमे यह समझाने की 
कोशिश करोगे कि पंस्त आत्माओ में फिर से जोग भरने के लिए एक- 
मात्र धातु-पोषक औपधि के रूप में अनीव्वरवाद ही काम दे सकता है, 
और मृत्यु के भय से बचाने का भी वही सबसे वढिया उपाय है 
बेबीलोन के विध्वसों को देखकर तुम हँस-मुस्कुरा सकते हो और 
उसके लाल सागर मे फेक दिये जाने पर पक्के फैरो (मिस्र के वादशाह) 
को बधाई दे सकते हो ।” (पृष्ठ २१, २२) एडम स्मिथ के कालेज के 
दोस्तो मे से एक व्यक्ति ने जो धर्म-परायण था, उनकी मृत्यु के बाद 
लिखा था “ह्यूम के लिए स्मिथ के हृदय मे जो गहरा स्नेह था,... 
उसकी वजह से वह ईसाई न वन सके ,. .उनकी जब ऐसे ईमानदार 
आदमियो से मुलाकात हो जाती थी जिन्हे वे पसन्द करते थे .. तब 
फिर वे लोग जो कुछ भी कहते थे उस पर वे विश्वास कर नेते थे । 
अगर गुण सम्पन्न और चतुर होरौक्स से उनकी मित्रता हो गयी होती 
तो वे इस बात को भी मानने के लिए तैयार हो जाते कि खुले आकाण 
में, कभी-कभी बिना वादलो के बीच में आये भी, चाँद दृष्टि से ओझल 
हो जाता है... अपने राजनीतिक सिद्धान्तो मे वे प्रजातत्रवाद के बहुत 
समीप थे ।” (मधु-मक्खी, लेखक जेम्स एण्डरसन, १८ खण्ड, खण्ड ३, 
पृष्ठ १६६, १६५, एडिलवर्ग, १७६१-६३) पादरी टौमस चामसं को 
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मन्देह है कि “अनुत्पादक मजदूरों” की श्रेणी का आविप्कार सभवत: 
केवल प्रोटेस्टेन्ट पादरियों को ही दृष्टि मे रखकर, तथा प्रभु ईसा की 
बगिया मे वे जो पुण्य-कार्य करते है उस सबको भुलाकर, एडम स्थिम ने 
किया था ......... 


फ्रेडरिक ए्गेल्स 
परावासी साहित्य 


(उनके दूसरे लेख का एक अंश) 


.. नयाकुनिनवादियों की इच्छा सबसे तेज, सबसे उग्र विचारो को 
प्रस्तुत करने की होती है -- हमारे ब्लाकीवादी भी उनकी इसी इच्छा 
के जिकार है । प्रसंगवश, इससे यह वात भी स्पष्ट हो जाती है कि 
बहुधा ये लोग भी उन्ही उपायो का क्यो सहारा लेते है जिनका बाकु- 
निनवादी लेते है, यद्यपि इनका लक्ष्य बिल्कुल उल्टा होता हैं। इस- 
लिए, मुख्य बात यह है कि जहाँ तक अनीश्वरवाद (नास्तिकता) का 
सम्बन्ध है दूसरे सवो की अपेक्षा वे अधिक उम्रवादी होना चाहते है । 
सौभाग्य से अनीस्वरवादी होना आज काफी आसान है।योरप की 
मजदूर पाठियो की दृष्टि मे आजकल बनीधण्वरवाद लगभग एक बिल्कुल 
स्वयम्‌-स्पप्ट चीज्ञ वन गया है --- यद्यपि कुछ देशों मे काफी अक्सर 
स्पेन के उस बाकुनिनवादी की तरह वात करने वाले लोग भी मिल जाते 
है जो कहता था कि ईव्चर में विश्वास करना हर प्रकार के समाजवाद 
के सर्वथा विरुद्ध है, किन्तु, जहाँ तक देबी मैरी की बात है वह 
एक बिल्कुल अलग चीज है, उनमे हर भले सोशलिस्ट को स्वाभाविक 
आस्था रखनी चाहिए ! जर्मनी के सोशल--डेमोक्रेटिक मज़दूरों के बारे 
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में यह कहा जा सकता है कि अनीश्वरवाद उनके लिए अब एक पुरानी 
चीज़ बन गया है : जहाँ तक उनका सम्बन्ध है इस केवल नकारात्मक 
शब्द का अब कोई महत्व नही रह गया, क्योंकि ईश्वर-विश्वास के प्रति 
उनका जो विरोघ है वह सैद्धान्तिक नहीं, वल्कि अब एक व्यावहारिक 
वस्तु बन गया है | शुद्ध रूप से और सीधे-सीधे ईश्वर का उन्होंने अन्उ 
कर दिया है, वे वास्तविकता की दुनिया में रहते और सोचते हैं और 
इसीलिए भौतिकवादी हैं। फ्रान्स मे भी ऐसी ही हालत मालम होती 
है । अगर ऐसा नही है, तो इससे अधिक आसान काम दूसरा न 
होगा कि पिछली शताब्दी के शानदार फ्रान्सीसी भौतिकवादी साहित्य 
को लेकर मजदूरों के बीच एक बड़े पंमाने पर बेटवा दिया जाय। 
क्योंकि, उस साहित्य के अन्दर, रूप तथा विपय-वस्तु दोनो की दृष्टि 
से, फ्रान्सीसी चिन्तन अपने उच्चतम शिखर पर पहुँचा था, और, 
अगर उस समय के विज्ञान के स्तर की दृष्टि से उसे परखे तो, जहाँ 
तक उसको विषय-वस्तु का सम्बन्ध है, वह अब भी अत्यधिक ऊंचे 
शिखर पर है और उसके रूप का तो कही कोई मुकाबला ही नही कर 
सका । किन्तु हमारे ब्लान्कीपथियो को यह चीज पसन्द नही हो सकती। 
इसलिए यह सिद्ध करने के लिए कि वे सबसे अधिक उग्रवादी है वे 
एक फरमान के द्वारा ईश्वर का अन्त कर देते है । १७६२ में यही किया 
गया था : 

“कम्यून+ को चाहिए कि पिछली दुर्गंति के प्रेत” (ईइवर) “से मानव- 
जाति को हमेशा के लिए वह मुक्त कर दे, उसकी वर्तमान विपत्ति के 
कारणो से” (अस्तित्व-विहीन ईश्वर कारण है ! ) “उसे मुक्त कर दे । 
कम्यून में पादरियों के लिए कोई स्थान नही है, हर प्रकार की धार्मिक 


अभिव्यवित पर, हर प्रकार के धघामिक सगठन पर रोक लगा दी जानी 
चाहिए ।”! 


ओर इस आज्ञा पर कि मुफ्ती के हुक्म से (फु्म णवा८ 00 
# फ्रान्स की सबसे छोटी प्रशासकीय इकाई को कम्यून कहते थे । -- अनु० 


फ्रेडरिक एंगेल्स श्घ&६ 


प्र) आदमियों को तास्तिकों मे बदल दिया जाय कम्यून के दो 
सदस्यों के दस्तखत हैँ । जिन लोगो ने दस्तखत किये है उन्हे इस बात 
को जानने हा वास्तव से काफी अवसर मिल चुका है कि एक ही कागज 
पर ऐसी बहुत-सी चीजो के आदेश जारी किये जा सकते है जिन पर 
कोई अमल नहीं होता, और, दूसरे, यह कि अवाछनीय विश्वासों को 
बढ़ावा देने का सबसे अच्छा तरीका यह है कि उन पर दमन किया 
जाय ! यह वात निश्चित हैं ; इवग्वर की मदद करने का एकमात्र 
तरीका आज यह है कि अनीब्वरवाद को एक अनिवार्य धर्म घोषित 
कर दिया जाय और धर्म पर आम पावन्दी लगाकर विस्मार्क के कैथो- 
लिक-विरोधी दमनकारी [पाण्राक्ांप्णाएाशआगए[) “४९ कानूनों के 
भी कान काट दिये जाय॑ 


कार््ठ नार्क्स 
गोशा कार्यक्रम की शआाक्नोचना 


(एक अश ) 


. . 'अन्त करण की स्वतंत्रता | -- कुल्तू रकाम्फ (&पाएा- 
]७770(---कैथो लिक-विरोधी दमन) के समय उदारतावाद को अगर 
कोई उसके इस पुराने तकिया कलाम की याद दिलाना चाहता, तो 
ऐसा केवल निम्न रूप मे ही किया जा सकता था . प्रत्येक आदमी को 
इस बात की स्वतन्रता होनी चाहिये कि, पुलिस की किसी भी प्रकार 
की दखलदाजी के बिना, अपनी धार्मिक तथा शारीरिक आवद्म- 
कंताओ की वह पूर्ति कर सके । किन्तु, इस सम्बन्ध मे, कम से क 
मजदूरो की पार्टी को अपनी इस समझदारी को स्पष्ट रूप से सामने रख 
देना चाहिए था कि पूजीवादी “अन्त:करण की स्वतत्नता” का मतलब 
केवल यह होता है कि उसके अन्तर्गत अन्त.करण की हर सम्भव प्रकार 
की धार्मिक स्वततञ्नता को छूट दे दी जाती है; लेकिन जहाँ तक स्वयम्‌ 
उसकी (मजदूर पार्टी) की बात है तो वह तो इस बात की कोशिश करती है 
कि अन्त.करण को ही घमम के जादू-दोनों से मुक्त करा दिया जाय। 
परन्तु लोग इसी को ठीक समझते है कि “पूजीवादी” सीमा से आगे न 
बढ़ा जाय .. .. 


फ्रेर्डॉरक एंगेल्स 
हंग्रर्श्यि मत-खण्द्वन 


(कुछ अंश ) " 
34028 ईसाई घर्मं केवल एक ही ऐसी चीज़ जानता था जिसमे सब 
मनुष्य बराबर थे : समान रूप से वे सव आद्य पातक में पंदा हुये थे । यह 
चीज दासो और उत्पीडितो के धर्म के उसके स्वरूप के सर्वथा अनुरूप थी । 
इसके अतिरिक्त, अधिक से अधिक, वह ऊपर के कुछ चुनिन्‍्दा लोगो की 
बराबरी को मानता था। परन्तु इस बात पर भी केवल एकदम आर-« 
म्भिक काल में ही जोर दिया जाता था। नये धर्म की प्रारम्भिक अबव- 
स्थाओ में सम्मिलित स्वामित्व के भी जो चिह्न पाये जाते हैँ उनकी 
वजह वास्तविक समानतावादी विचार इतने नही थे जितनी कि एकता 
की वह भावना जो निष्कासित-निर्वासित और न्याय-वचित लोगों में होती 
है। बहुत ही थोडे समय के अन्दर पादरियो और साधारण लोगो के 
बीच फिर फर्क उत्पन्न हो जाने के बाद ईसाई घर्म को इस आरम्भ- 
कालीन समानता का भी भच्त हो गया 
पश्चिमी योरप पर हमला करके जमतो ने अपना अधिकार कायम 
कर लिया और धीरे-धीरे वहाँ पर एक ऐसी अपूर्व जटिल, दर्जे-दर-दर्जे 
वाली सीढ़ीदार सामाजिक तथा राजनीतिक व्यवस्था उन्होने कायम कर दी 
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कि समानता के तमाम विचारों का फिर जताव्दियों के लिए अन्त हो 
गया । किन्तु, साथ ही साथ, इस हमले की वजह से पश्चिमी और मध्य 
योरप ऐतिहासिक विकास के प्रवाह में खिंच आये, पहली वार एक 
गठे हुए ठोस सास्क्ृतिक क्षैत्र की स्थापना हो गयी, भोर इस क्षेत्र के 
अन्दर भी पहली वार मुख्यतया राष्ट्रीय राज्यों की व्यवस्था कायम हो 
गयी--ऐसे राष्ट्रीय राज्यो की जो आपस में एक दूसरे को प्रभावित करते 
थे और आपस में एक दसरे की रोक-थाम भी किये रहते थे । इस प्रकार, 
उसने (जर्मनों के हमले ने) वह ज़मीन तैयार कर दी जिस पर वाद में 


मनुष्य ।की वरावर स्थिति के, मनुष्य के अधिकारो के, प्रष्न को उठाया 
जा सकता था । 


हैः ः के नर 


रा अब व्यक्ति की परम सत्ता मूलतः इस बात मे निहित होती 
है कि “व्यक्ति के ऊपर राजसत्ता का एकछनत्र अधिकार होता है ;” 
किन्तु, जोर-ज़बर्दस्ती से भरे इस अधिकार को उसी हद तक न्यायपूर्ण 
ठहराया जा सकता है जिस हद तक कि वह “वास्तव में स्वाभाविक 
न्याय मे मदद देता है।” इस लक्ष्य को सामने रखकर “प्राधिकार के 
विधानांग तथा न्यायाग” बनाये णायगे, किन्तु, इनका “पूरे समाज के 
नियंत्रण में रहना जुरूरी है ।” और सुरक्षा के लिए भी एक समझौता होगा 
जो “आन्तरिक सुरक्षा को बनाये रखने के लिए सेना अथवा कार्यांग 
के एक भाग की संयुक्त कारंवाई” के रूप में व्यक्त होगा।--इसका 
अर्थ हुआ कि सेना होगी, पुलिस होगी, हथियारवन्द सिपाहियों के भी दस्ते 
कायम किये जायंगे । मिस्टर ड्यूरिंग कई वार साबित कर चुके हैं कि ने एक 
अच्छे प्रशियाई हैं; यहाँ पर उन्होने अपने को बेजोड़ एक ऐसा भावर्शे 
प्रशियाई प्रमाणित कर दिया है जो कि, जैसा कि स्वर्गीय मिनिस्टर 
फ़ान रोखोब ने कहा था, “हथियारवन्द सिपाहियों के अपने दस्ते को 
( जेंडाम को ) अपनी छाती के अन्दर छिपाये हुए चलता है |” परन्तु, 
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भविष्य की हथियारबन्द पुलिस की यह टुकड़ी ( जेंडार्म ) उतनी 
खतरनाक नहीं होगी जितने कि आजकल के लूटेरे पुलिसमैन होते हैं। 
सर्वंसत्ताशाली व्यक्ति को उसके हाथ चाहे जो कुछ भोगना पड़े, एक बात 
का उसे हमेशा सन्‍्तोष रहेगा : “मुक्त समाज, परिस्थितियों के अनुसार, 
उसके साथ चाहे सही व्यवहार करे चाहे ग़लत, किन्तु उस व्यवहार से वह 
कभी अधिक थुरा नही होगा जो प्राकृतिक अवस्था में उसे मिलता ।” भौर 
फिर, लेखकों के उन अधिकारों के चक्कर में एक बार फिर हमें फसा 
कर, जो हमेशा आडे आ जाते है, मिस्टर ड्यूरिंग हमे विश्वास दिलाते 
हैं कि भविष्य की उनकी दुनिया मे “बिना किसी शको-शुबहे के, वकीलों 
का एक समुदाय होगा जिसकी सहायता एकदम नि.शुल्क रूप से सवको 
प्राप्त हो सकेगी ।” उनका “मुक्त समाज, जैसी कि आज उसकी कल्पना 
की जात्ती है” अधिकाधिक दिलचस्प रूप धारण करता जा रहा है । 
वास्तुकार, पल्‍लेदार, पेशेवर लेखक, हथियारवन्द सिपाही, और अब 
उसमे वरिस्टर भी आ गये ! “गम्भीर तथा आलोचनात्मक चिन्तन की” 
यह “दुनिया” तथा भिन्न-भिन्न घर्मों की वे विभिन्न स्वर्गीय दुनियाएँ, 
जिनमे उपासक को रूपान्तरित रूप में वे वस्तुएँ सदा प्राप्त हो जाती है 
जिन्‍्होने उसके पाथिव जीवन को मधुर बनाये रखा है, मटर के दो दानो 
के समान बिल्कुल एक ही जंसी हैं। और मिस्टर डय्यूरिंग एक ऐसे राज्य 


के नागरिक हैं जिसमे “भ्रत्येक व्यक्ति स्वयम्‌ अपने ढंग से सुखी रह 
सकता है ।” इससे अधिक हमे क्या चाहिए ? 


किन्तु हम क्‍या चाहते है इसका कोई महत्व नही । जिस चीज़ का 
महत्व है वह यह है कि मिस्टर ड्यूरिंग क्‍या चाहते है। और इस 
सम्बन्ध में फ्रेडरिक द्वितीय से मिस्टर ड्यूरिंग का मत भिन्न है । उनके 
भविष्य के राज्य मे प्रत्येक व्यक्ति स्वयम्‌ अपने ढग से कदापि सुखी नहीं 
रह सकेगा । भविष्य के उनके इस राज्य के विधान मे लिखा हुआ है 
कि : “मुक्त समाज में घामिक उपासना के लिए कोई स्थान नही हो 
सकता; क्योकि उसका प्रत्येक सदस्य इस आदिम-कालीन बचकाने 
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अन्धविश्वास से मुक्त हो चुका है कि प्रकृति के पीछे अथवा उसमे 
ऊपर कोई ऐसे प्राणी है जिन्हे बलि चढाकर अश्ववा प्रार्थनाओं के द्वारा 
खुश किया जा सकता है।” “इसलिए, सद्दी-सही ढग से वनाई गयी 
समाजवादी व्यवस्था के लिए आवश्यक हे कि वह धार्मिक जादू-टोने 
के तमाम ताम-झाम का, और उसके साथ-साथ, धारमिक उपासना के 
समस्त आवश्यक तत्वों का, अन्त कर दे ।” धर्म की यहाँ मनाही होगी ! 

किन्तु, हर प्रकार का धर्म मनुष्यों के मस्तिष्कों में उन वाह् 
गक्तियो के काल्पनिक प्रतिविम्व के सिवा और क्ुछ नही होता जो उनके 
दैनिक जीवन को नियत्रित करती है, ऐसा प्रतिविम्ब जिसमे लौकिक 
दक्तियाँ अलौकिक शक्तियो का रूप घारण कर लेती है। इतिहास के 
आरम्भिक दिनो मे प्रकृति की शक्तियाँ ही सर्वप्रथम इस प्रकार प्रतिविम्बित 
होती थीं । आगे के विकास-क्रम में भिन्न-भिन्न कीमो के लोगों के बीच 
इन शव्तियों ने मनुष्यों के विविध तथा नानावर्णी रूप ग्रहण कर लिये । 
पौराणिक कथाओ के तुलनात्मक अध्ययन के द्वारा इस आरमस्भिक क्रिया 
का पता लगा लिया गया हे, इस अध्ययन से पता चला है कि, 
कम से कम, जहाँ तक इन्डो-योरोपीय कौमों का सन्वन्ध है, 
इस क्रिया का स्रोत भारतीय वेदों में है। आगे इस क्रिया के विकास 
का भारतीयो, ईरानियों, यूनानियो, रोमनो, जर्मनों, आदि में, और जहाँ 
तक अभी तक सामग्री प्राप्त हो सकी है, केल्टों, लिथुआनियनों तथा 
स्‍लावों के दर्म्यान भी पूरे व्यौरे के साथ निरूपण किया जा चुका हैं। 
- परच्तु, वहुत दिन बीतने के पहले ही, प्रकृति की गक्तियो के साथ-साथ, 
सामाजिक शक्तियाँ भी सक्रिय हो उठती है -- ये शक्तियाँ भी मनुष्य के 
सामने प्राकृतिक शक्तियो की ही तरह बाहरी तथा आरम्भ में उतनी 
ही अगम्य मालूम पड़ने वाली शक्तियों के रूप में आती हैं, ऊपरी तौर 
से उसके ऊपर बिल्कुल उसी प्रकार की प्राकृतिक आवश्यकता के रूप में 
वे हावी रहती है जिस प्रकार कि स्वयं प्रकृति की शक्तियाँ उस पर 
हावी रहती है । उन काल्पनिक प्राणियों में, जो आरम्भ में केवल भ्रकृति 
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की रहस्यपूर्ण शक्तियों को प्रतिविग्वित करते थे, इस विन्दु पर पहूँ चकर 
सामाजिक गुण पैदा हो जाते है, वे इतिहास की शव्तियों के प्रतिनिधि 
बन जाते हैं ।। विकास की और भी आगे की एक अवस्था में पहु चक्र 

नाना देवताओं के समस्त प्राकृतिक तथा सामाजिक गुण एक सर्वणवित- 
शाली ईब्वर में स्थानान्तरित हो जाते हैं । यह्‌ ईश्वर निराकार मानव का 
ही एक अतिबिम्ब होता है। एकेइ्वरवाद का जन्म ऐसे ही हुआ था । 
ऐतिहासिक रूप से यह उत्तरकालीन यूनानियों के श्रप्ट दर्शन की 
अन्तिम उपज था। फिर उसने यहुदियों के विशिष्ट जातीय देवता 
जेहोवा** के रूप से अवतार ग्रहण किया था । इस सुविधाजनक, सुधड़ 
तथा सार्वभीमिक रूप से सयोजनीय स्वरूप मे, उन बाहरी प्राकृतिक तथा 
सामाजिक जक्तियों के साथ जो उनके ऊपर शासन करती है ननुप्यों के 
तात्कालिक, अर्थात्‌, भावनात्मक सम्बन्ध के रूप में धर्म तव तक वरावर 
बना रह सकता है जब तक कि भनुष्य इन जक्तियों के नियत्रण से बचे 
है । परत्तु, इस चीज़ को हम वारम्वार देख चुके है कि वर्तमान पूजीवादी 
समाज में एक बाहरी शर्त के रूप में मनुष्यों पर उन आश्िक परि- 
स्थितियों का शासन होता है जिनकी उन्होने स्वयम्‌ सृष्टि की है, उनके ऊपर 
उत्पादन के उन साधनों का शासन होता है जिनका स्वयम्‌ उन्होंने निर्माण 





#हेवताओं ने वाद मे जो यह दोहरा स्वरूप धारण कर लिया था उसकी वजह से आगे 
चलकर पीराणिक कथाओं के क्षेत्र में व्यापक आरति फेल गयी थी । तुलनात्मक पौराणिक 
वथा-शास्त्र (पुराणविद्या) ने इस कारण की अनदेखा कर दिया है, क्योंकि उसने उन्हें 
फेवल प्रकृति की शक्तियाँ के प्रतिविम्बी के रूप में टेखा ह । उदाहरण के लिये, कुछ 
नर्मन कवीला मे युद्ध के देवता को टिर (7एा-पुरानी नीढिंक भाषा) अववा जिश्नो 
(2००-उत्तरी जमन्ी की पुरानी भाषा) कहा जाता है ! यह यूनानी जियस (2605) 
लेटिन जुपिटर--चद्ूपिटर के स्थान में --के अनुरूप हे । श्सलिये अन्य जमंन कवीलों से 
एर (00), एयोर (807), यूनानी आरिस (8728), और लेटिन मार्स (४४३७) से 
मिलता-जुलता है [एगेल्स की टिप्पणी] । 

#रू भीगे, “अनोवेयर तथा आरम्मिक ईसाई वर्ग”? के अन्तर्गत दी गयी टिप्पी 
को देखिए | 
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किया है। इसलिए, उस प्रतिविम्बक (परावर्तक) क्रिया का वास्तविक 
आधार बना रहता है जो धर्म को जन्म देता है, और उसके साथ-साथ 
स्वयम घामिक प्रतिविम्ब भी क्रायम रहता है। और यद्यपि पूंजीवादी 
राजनीतिक अर्थशास्त्र ने इस बाहरी शासन के पीछे जो कार्य-कारण 
सम्बन्ध है उस पर कुछ प्रकाश डालने का प्रयत्न किया है, किन्तु वास्तव 
मे उससे कोई खास अन्तर नही पड़ता । पूंजीवादी अर्थशास्त्र आम तौर 
से न तो सकटो को रोक सकता है, न व्यक्तिगत पूंजीपतियों को घाटों, 
वसूल न हो सकने वाले कर्जो तथा दीवालियेपन की मार से बचा सकता 
है, न व्यवितगत मजदूरों को ही बेकारी और विपन्नता के विरुद्ध कोई 
सुरक्षा प्रदान कर सकता है। यह भव भी सही है कि मनुष्य प्रस्ताव 
रखता है भर ईइ्वर (अर्थात्‌, उत्पादन के पृजीवादी तरीक़े का बाहरी 
शासन) उसका फंसला करता है। सामाजिक शक्तियों के ऊपर समाज 
का शासन स्थापित करने के लिये केवल ज्ञान काफ़ी नही है -- चाहे वह 
पूजीवादी आशिक विज्ञान से भी अधिक तथा गहरी जानकारी प्रदान 
करने वाला ज्ञान हो । इसके लिये सबसे बड़ी आवश्यकता सामाजिक 
कार्य की होती है। और जब यह कार्य पूरा हो जायगा, जब, उत्पादन 
के तमाम साधनों को अपने अधिकार मे लेकर मौर एक नियोजित ढग 
से उनका इस्तेमाल करके, समाज अपने को तथा अपने तमाम सदस्यों 
को उस गुलामी से मुक्त कर लेगा जिसमे उन्हे इस समय उत्पादन के 
इन साधनों ने जकड रखा है जिन्हे उन्होने स्वयम्‌ पैदा किया था किन्तु 
जो आज उनके सामने एक दुनिवार वाह्मय शक्ति के रूप मे खड़े हुये है; 
अर्थात्‌, जब मनुष्य केवल प्रस्ताव ही नहीं करेगा, बल्कि फैसला भी 
करने लगेगा -- केवल तभी वह अन्तिम बाहरी शक्ति भी मिट जायगी 
जो धर्म में प्रतिविम्बित है; और, उसके साथ-साथ, फिर वह धार्मिक 
भ्रतिविम्व स्वयम्‌ भी मिट जायगा क्योंकि प्रतिविम्बित करने के लिये 
फिर कोई चीज शेष ही नही रह जायगी । 

परन्तु, धर्म के इस प्रकार, अपनी स्वाभाविक मौत से मरने तक 
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के समय का इन्तज़ार मिस्टर ड्यूरिंग नही कर सकते | वे और भी गहरे 
ढग से आगे बढ़ते है। वे बिस्मार्क को भी मात कर देते है; वे मई के 
कानूनो“* से भी अधिक सख्त कानूनो के फरमान जारी कर देते है-- 
केवल कैथोलिकवाद के विरुद्ध नही, बल्कि सब प्रकार के धर्मो के विरुद्ध । 
भविष्य के अपने हथियारबन्द सिपाहियों को वे धर्म के खिलाफ भड़काते 
है, और इस प्रकार धर्म को शहादत का जामा पहना देते है तथा उसकी 
जीवन-अवधि को बढ़ाने मे सहायता देते हैं। जिधर भी हम देखते है, 
उघर ही हमे खास प्रशियाई समाजवाद के ही दर्शन होते है .... ... 
समानता--न्याय । --यह विचार कि समानता न्याय को, अर्थात्‌ 
पूर्ण राजनीतिक तथा सामाजिक नियमन के सिद्धान्त की ही अभि- 
व्यक्ति है एकदम ऐतिहासिक रूप से उदय हुआ था । आदिम समाजों में 
उसका कोई अस्तित्व नही था, अथवा था तो वहुत सीमित रूप मे था, 
इक्के-दुक्के समाजों के पूर्ण सदस्यों भर के लिए था, और उसके साथ- 
साथ गुलामी जुड़ी हुई थी । प्राचीन काल मे ठीक यही स्थिति जनवाद 
की थी। यूनानियों, रोमनो तथा बर्वरों, स्वतन्न मनुष्यों तथा दासों, 
प्रजागणो तथा विदेशियों, नागरिको तथा परदेशी यात्रियो, आदि सबकी 
समानता की बात प्राचीन काल के लोगो की दृष्टि मे न केवल पामल- 
पन से भरी हुई थी, वल्कि एक अपराध थी । और ईसाई धर्म के अन्दर 
जब कुरू-शुरू मे इस विचार ने सिर उठाया था तो उस पर सख्त दमन 
किया गया था | 
कैथोलिकवाद के अन्तर्गत सबसे पहले ईइबर के सामने पापियों 
के रूप में तबाम सानवों के बीच एक सकारात्मक समानता थी। इसे 
और भी अधिक संकुचित रूप में देखा जाय तो कंथोलिकवाद के अन्त- 
गत ईदवर के तमाम बच्चे इसलिए बराबर थे कि ईसा की कृपा तथा 
उनके खन की वजह से ही उन सबका उद्धार हुआ था। इन दोनों ही. 
वातो का आधार यह चीज़ है कि ईसाई घर्मं दासों, ज़लावतनों, स्वत्व- 
हीनो, प्रताडितो, उत्पीड़ितो के घर्म की भूमिका अदा करता था।, 


शे 


श्श्ध ह धर्म 
ईसाई धर्म की विजय के बाद यह स्थिति बदल गयी थी, उसकी यह 
भूमिका पीछे पड गयी थी और मुख्य महत्व ईसाई धर्म को मानने 
वालों और ब्ात्यो (मूर्तिपूजको) के विरोध को, धर्मपरायणों तथा 
विधर्भियों के वीच के विरोध को दिया जाने लगा था। 

तगरों और, उनके साथ साथ. पूजीपति वर्ग के न्‍्यूनाधिक विकसित 
तत्वों, तथा सर्वहारा वर्ग के उदय के साथ-साथ, यह अनिवार्थ था कि 
पू जीवादी अस्तित्व की एक छर्ते के रूप मे समानता की सांग भी धीरे- 
धीरे उठे । इसी के साथ-साथ यह भी अनिवार्य था कि सर्वहारा वर्ग 
इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि राजनीतिक समानता से उसे सामाजिक 
समानता की ओर बढना चाहिए । स्वाभाविक था कि यह सघर्ष एक 
धार्मिक रूप ग्रहण कर ले। सर्वप्रथम यह सघर्पष क्सिन युद्ध की शवत्न 
में तीत्र रूप से फूटा था । 

पूजीवादी पक्ष को व्यवस्थित रूप से सबसे पहले रूसो ने प्रस्तुत 
किया था| पर इसे अत्यत चुटीली भाषा में उसने सम्पूर्ण मानव जाति 
की ही तरफ से प्रस्तुत किया था | जो चीज़ पूजीर्पात वर्ग की तमाम 
मांगों के साथ जुडी हुई थी वह यहाँ भी मौजुद थी : सर्वहारा वर्ग की 
प्राणहर छाया भी उसके साथ-साथ चलती थी । और सर्वहारा वर्ग स्वयम्‌ 
अपने निष्कर्प भी निकालता चलता था (वायूफ) | पजीवादी समानता 
तथा सवहारा वर्ग द्वारा निष्कषं निकालते चलने की बात के बीच जो 
सम्बन्ध है उस पर और भी व्यौरे मे विचार किया जाना चाहिए 
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प्रकृति तक के शुद्ध प्रतिविम्ब का पता लगाना अत्यन्त कठिन होता 
है, अनुभव के एक लम्बे इतिहास के वाद ही उसका पता चलता है। 
आदिम मनुष्य को प्रकृति की शक्तियाँ एक वाहरी, रहस्यपूर्ण, श्रेष्ठतर 
चीज़ साहूम पड़ती थी। एक अवस्था मे मानव उन्हे मनुष्य का साकार 
रूप देकर ही हृदयंगम करता है । इस ध्वस्था से सप्ती सभ्य कौमें गुजञरी 
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है। मनुप्यत्वारोपण (95079 ) करने की इस पेरणा ने ही हर 
जगह देवताओ को सुत्टि कर दी थी, और जहाँ त्तक ईइवर के अस्तित्व 
के प्रमाण का सम्बन्ध है, आम जनता की घारणा (८०॥5श॥४05 इशाधरपाएऐ 
केवल यही तो सिद्ध करती है कि मनुप्यत्वारोपण की यह प्रेरणा साई- 
भौमिक है--सक्रमण की वह एक आवध्यक अवस्था है । और इसी लिए भाम 
जनता की उक्त [ ईव्वर के अस्तित्व के प्रमाण के सम्बंध मे | धारणा इस 
बात को सिद्ध कर देती है कि धर्म भी सार्वभौमिक है | देवताओं अथवा 
ईश्वर को उनकी एक के बाद दूसरी जगह से प्रकृति की चक्तियों का 
केवल वास्तविक ज्ञान ही भगाता है ( सेक्‍्की तथा उसका सौर परिवार ) + 
यह प्रक्रिया अब इतनी आगे बढ गयी है कि सैद्धान्तिक रूप से यह मान 
लिया जा सकता है कि वह पूरी हो गयी है । 

समाज के क्षेत्र में प्रतिविम्बन की क्रिया और भी कठिन होती है। 
समाज का झूप-निर्धारण आथिक सम्बन्धो, उत्पादन तथा विनिमय, 
तथा, इनके अलावा, ऐतिहासिक रूप से पूवपिक्षित परिस्थितियों से 


फ्रेडरिक एंगेल्स 
प्रकृति में बन्च्र॒वाद 


(कुछ अंश) 
भूमिका 


आ्राचीव काल के प्राकृतिक--दार्शनिक सहज-बोध पर आधारित 
योजस्वी विचारों तथा अरबों की अत्यन्त महत्वपूर्ण, किन्तु छिंट-पुट 
खोजों से तुलगा करने पर हम देखते है कि प्रकृति सम्बन्धी शोधकार्य ने 
केवल आधुनिक काल में ही एक वेज्ञानिक, व्यवस्थित, तथा सर्वतो मुखी 
रूप में विकास किया है। अरबों की खोजे तो अधिकाशतया बिता कोई 
फुल दिये ही विलुप्त हो गयी थी | हाल के समस्त इतिहास की तरह, 
अकृति-सम्बन्धी इस आधुनिक शोधकाय का श्रीगणेश भी उस महाते 
युय में हुआ था जिसे हम जर्मन लोग धर्म-सुधार का युग कहते हैं, 
उसका श्रीगणेश उस राष्ट्रीय विपत्ति से हुआ था जिसने हमारे ऊपर 
उस समय प्रहार किया था। फ्रास्सीसी उसे पुनर्जागरण के नाम से 
घुकारते हैं और इटालवी लोग उसे चिंगक्वे चेटो (0॥00० ८०7०) 
कहंते हैं। परन्तु उसका पूरा अर्थ इनमे से किसी भी नाम से स्पष्ट नहीं 
खैता । यह वह युग है जिसका उदय १५वीं शताब्दी के उत्तरार्ष मे 
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हुआ था । राजा ने शहरों के वर्गरो (विशेषाधिकार सम्पन्न नागरिकों) की 
सहायता से सामन्‍्ती अभिजात वर्ग की सत्ता को चकनाचूर कर दिया 
था बोर, मूलतः राष्ट्रीयता पर आधारित, महान्‌ राजतंत्रों की स्थापना 
कर दी थी । आधुनिक योरोपीय राप्ट्रों तथा आधुनिक पूजीवादी समाज 
का इन्ही राजतनत्नों के अन्तर्गेत विकास हुआ है । और जिस समय वर्गर 
तथा कुलीन-वर्ग के लोग आपस में जूझ ही रहे थे, उसी समय जमेंन 
किसान-युद्ध ने भविष्य की ओर सकेत करते हुए आने वाले वर्ग-संघर्षो 
की पुर्वे-सूचना दे दी | केवल विद्रोही किसानों को रंगमच पर लाकर 
ही उसने ऐसा नही किया--यहु तो अब कोई नयी चीज नही रह गयी थी । 
विद्रोही किसानो के पीछे-पीछे आधुनिक सर्वेहारा वर्ग के हरकारो को 
लाकर उसने ऐसा किया था | इन हरकारो के हाथ मे लाल झण्डा था और 
उनके होठो पर यह माँग थी कि वस्तुओं पर सम्मिलित स्वामित्व की 
व्यवस्था कायम कर दी जाय ! बाइसज़ेन्टाइन (यूनानी) साम्राज्य के 
पतन-काल के समय जो पाण्डुलिपियाँ बच गडी थी, रोम के खण्डहरों की 
खुदाई से जो प्राचीन सूर्तियाँ मिल गयी थी, उनसे एक नयी दुनिया के, 
आ्राचीन यूनान की दुनिया के दर्शन हुए थे। इस दुनिया को देखकर 
पाइचात्य जगत्‌ चकित रह गया था | उसके लाज्वल्यमान रूप के सामने 
मध्ययुगो के प्रेत अन्तर्थान हो गये | इटली में कला की एक अकल्पनोय 
बहार आ गयी । उसकी यह कला श्रेप्ठ प्राचीन काल का प्रतिविम्व जैसी 
अतीत होती थी । दुबारा फिर वह उस शिखर पर कभी न पहुँच सकते । 
इटली, फ्रान्स तथा जमंनी में एक नये साहित्य का आविर्भाव हुआ । 
यही प्रथम आधुनिक साहित्य था । थोड़े समय वाद अग्रेजी और स्पेनी 
साहित्य के बलासीकल (सर्वेश्रेष्ठ) काल जाये। पुरानी दुनिया वी 
सीमाओं की सीमाएँ खत्म कर दी गयी । वास्तव में, दुनिया का पहली 
बार ठोक-ठीक अभी ही पता लगा तथा आगे के विश्व-व्यापार और 
उत्पादन के क्षेत्र में दस्तकारी से कारखानों की ओर सक्रमण के लिए 
आधार कायम हो गया । फिर इससे आधुनिक बडे पैमाने के उद्योग-घरो 


२०२ धर्म 
: का सूत्रपात हुआ। मनुष्यों के भस्तिप्कों पर से गिरजे (ईसाई धर्म-संघ) 
की तानाशाही नष्ट हो गयी। अधिकांथ जर्मन लोगों ने उसे सीधे-सीवे 
तिलांजलि दे दी और वे प्रोटेस्टेन्ट बन गये । इसी समय लेटिन माषा- 
भाषियों के अन्दर मुक्त चिन्तन की एक उल्लासमयी भावना फैल गयी। 
इस भावना को उन्होने अरबों से ग्रहण किया था। नये-तये अन्वेषित 
यूनानी दर्णन ने उसको हवा दी और परवान पर चढ़ाया । मुक्त-चिल्न 
की इम भावना की जडे अधिकाधिक गहरी होती गयी। फिर उन्हींने 
१८वी शताब्दी के भौतिकवाद का मार्ग तैयार किया । 
मानव जाति मे अब तक जितनी प्रगतिन्नील ऋन्तियाँ देखी थी 
ह उनमे सबसे महान थी । यह ऐसा समय था जिसके लिए महामानवों 
की जरूरत थी और महामानवों को ही उसने पैदा भी किया धा--- 
विचार शक्ति के महामानवों को, तीब्रोत्साह और चरित्र के महामानवों 
को, सार्वभोमिकता तथा विद्वता के महामानवों को । जिन लोगों वे 
पू जीपति वर्ग के आधुनिक शासन की स्थापना की थी उनमे और चाहें 
जो दोप रहा हो किन्तु वे पूजीवादी सीमाओ से नही वँबे हुए ये । इसके 
विपरीत, समय के साहसी वातावरण से वे भी कमोवेश मात्रा में अनु- 
प्राणित थे । उस समय ऐसा शायद ही कोई महत्वपूर्ण मनुष्य रहा होगा 
जिसने खूब यात्रा न की हो, जो चार-पांच भाषाएँ न बोलता रहा हो, 
जिसने कई-कई क्षेत्रों मे नाम न कमाया हो | लियोनार्डो ड' विन्सी केवल 
एक महान्‌ चित्रकार ही नहीं था, वह एक महान्‌ गणितज्ञ, यांत्रिकी- 
विज्, तथा इंजीनियर भी था । भौतिकी की अत्यन्त भिन्न-भिन्न शाखाएँ 
अनेक महत्वपूर्ण अन्वेषणो के लिए उसकी ऋणी है । अलब्न ख़्त ड्यूरेर 
चित्रकार, कलाकार, मूतिकार तथा वास्तुकार था | इसके अतिरिवत, 
उसने किलेवन्दी की एक ऐसी व्यवस्था का आविष्कार किया था जिसमे 
अनेक वे विचार मौजूद थे जिन्हे, वहुत बाद में, मौन्टलएम्बर्द तथा 
जिलेबन्दी के आधुनिक जमंन-विज्ञान ने किर से जीवित किया है। 
भेक्याविली राजनेता, इतिहासकार और कवि था, और, साथ ही साथ, 
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सैनिक विषयों का आधुनिक काल का वह प्रथम महत्वपूर्ण लेखक भी 
था। लूथर ते न केवल गिरजे (ईसाई घधर्म-संघ) की ज़माने से. चली 
माने वाली गनन्‍्दगी को दूर कर दिया था, बल्कि जर्मत भाषा की गन्दगी 
को भी दूर कर दिया था | आधुनिक जमंन गद्य का उसने निर्माण किया 
था और उस विजयी गीत के शब्दों और स्वरो' की रचना भी उसी ने 
की थी जो सोलहवी शताब्दी का मारणेलाज़ . (७४४६०) वन 
गया था। उस समय के नायक अभी तक श्रम-विभाजन के बच्धनों में 
नही वधे थे। श्रम-विभाजन के दृष्टिकोण के 'सीमित करनेः वाले 
प्रभावों को हम उनके उत्तराधिकारियों मे बहुत अक़्सर देखते हैं। इसकी 
वजह से उनके दृष्टिकोण मे एकतरफापव आ जाता है। किन्तु उन 
सबके बारे में जो खास चीज़ थी वह यह थी कि वे लगभग सबके सब 
मपने समकालीन आनन्‍्दोलनो के दर्म्यान, व्यावहारिक संघर्षो के दर्म्यान 
अपना कामकाज करते थे; वे मज़बूती से पक्ष लेते थे और लड़ाई में 
सक्रिय रूप से भाग लेते ये--कोई यह काम बोल कर और लिखकर 
करता था, कोई तलवार से, और अनेक तो दोनो ही तरह से ।'इसी- 
लिए उनका चरित्र इतना भरा-पूरा औौर शक्ति-सम्पन्न था जो उ 
पर्ण मानव बना देता था। अध्ययन-शालाओ के अन्दर घुसे रहनेवाले 
लोग अपवाद-स्वरूप ही मिलते हैं--वे या तो दूसरे या तीसरे दर्जे के 
आदमी होते'थे, या अति सावधान अघकचरे ऐसे लोग जो यह नही 


चाहते थे कि उन पर किसी प्रकार से माँच आा जाय । 

प्रकृति-विज्ञान का विकास भी उस समय भाम कान्ति के ही दर्म्यान 
हुआ था और वह स्वयम्‌ भी पूर्णतया ऋ्रान्तिकारी था। दरअसल, 
जिन्दा रहने का अधिकार भी उसे सघर्ष करके और उसमे जीत हासिल 
करके ही प्राप्त करना पड़ा था । उन महान इंटालियनो को पैदा करने 
के साथ साथ, जिनसे आधुनिक दर्शन की शुरुआत हुईं है, इस प्रकृति- 
विज्ञान ने ईसाई धर्म की जल्लाद अदालतों (पप्रशा0०0) की काल- 
कोठरियों के लिए तथा उसके फाँसी के तड़तो के लिए शहीद भी पैदा 
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किये थे। और यह वात विशेष रूप से उल्लेखनीय है कि प्रकृति के 
उन्मुक्त अनुसंघान-कार्य का दमन करने में प्रोटेस्टेन्ट लोग कंथोलिकों से 
भी चार हाथ आगे थे। रुधिर-परिवहन की प्रणाली का पता लगाने 
के कार्य को सरविटस जब लगभग पुरा करने जा रहा था तभी कैलविन 
ने उसे टिकटी पर बँधवा कर जलवा दिया था। वह उसे दो घटे तक 
आग में जिन्दा भूतता रहा था। इससे तो कंथोलिकों की घामिक अदा- 
लत ही बेहतर थी, क्योकि उसके लिए गियोर्डानो ब्नुनों को सीधे-सीचे 
डद़िन्दा जलवा देना ही काफ़ी हुआ था। 

वह क्रान्तिकारी कार्य जिसके माध्यम से प्रकृति-विज्ञान ने अपनी 
स्वतंत्रता की घोषणा कर दी थी और, एक प्रकार से, लथर द्वारा पोप के 
फ़रमान , (2४0४] 80॥) के जलाये जाने की क्रिया की ,पुनरावृत्ति कर 
दी थी--कौपरनिकस के अमर ग्रन्थ का प्रकाशन था । ,इस ग्रन्थ के 
द्वारा, यद्यपि, डरते-डरते और, एक प्रकार से, तभी जब वह अपनी 
मृत्यु-शैय्या पर,पहुँच गया था, कौपरनिकस ने प्रकृति-सन्वन्धी मामलों 
में ,धार्म्तिक पादरियो, की सत्ता को चुनौती दे दी थी | यद्यपि विशिष्ट 
पारस्परिक दावों को -तय करने की लड़ाई आज तक भी चलती भा 
रही है ओर- अनेक मस्तिष्को मे अब भी वह पूरी नही हुई है, किन्तु 
घ॒र्म-दर्शन से, प्रकृति विज्ञान की मुक्ति, वास्तव मे, उसी दिन हो गयी 
थी,। उसके बाद से विज्ञानो का विकास विराट गति से हुआ है । कहा 
जा सकता है कि उस समय के बाद से उसकी शक्ति मे (समय के) फासले के 
वर्ग के अनुपात में वृद्धि होती गयी है। ऐसा लगता है जैसे कि दुनिया 
को यह जतला देना था कि, इसके बाद से, सजीव भूत की सर्वोच्च 
उपज, अर्थात्‌ मानवी मस्तिष्क के सम्बन्ध में गति का जो नियम लागू , 
होगा वह उस नियम का बिल्कुल उल्टा है जो निर्जीव भूत के सम्बन्ध 
में लागू होता है । 2 

प्रंकृति विज्ञान के इस प्रथम काल में, जिसका सूत्रपात हो चुका था 
मुख्य कार्य उसे सामग्री पर आधिपत्य स्थापित करना था जो एकदम 
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सामने मौजूद थी। अधिकांश क्षेत्रों में इस कार्य का श्रीगणेश एकदम 
आरम्भ से करना था। प्राचीन काल हमे यूकलिड*४ तथा टोलमी 
का सौर्यपरिवार"०» दे गया था। अरब लोग अपने पीछे दशमलद 
की अंक पद्धति, प्रारम्भिक वीजगणित, आधुनिक अंक तथा कीमियाँ- 
गीरी छोड़ गये थे; ईसाईधर्मी मध्य युगो ने कुछ भी नही छोड़ा था 4 
इस स्थिति में अनिवार्य रूप से प्रथम स्थान सबसे मौलिक प्रकृति-विज्ञान, 
यानी पाथिव तथा आकाशीय पिण्डों की यात्रिकी को प्राप्त था। इसके 
साथ-साथ, उसी की चेरी के रूप मे, दूसरा महत्वपूर्ण स्थान गणितीय 
पद्धतियों के अन्चेषण तथा उन्हे पूर्ण बनाने के कार्य को प्राप्त था। इस 
क्षेत्र में महान सफलताएँ प्राप्त की गयी । हम देखते हैं कि उस काल के 
अन्त में, जिसके प्रतिनिधि न्यूटन तथा लिनायस थे, विज्ञान की ये झाखाएँ 
पूर्णता की एक निश्चित अवस्था तक पहुँच गयी थी । बुनियादी गणितीय 
पद्धतियों की मूलभूत विश्येपताएँ स्थापित कर दी गयी थीं; विज्लेप रूप से 
देकातें को वेश्लेषिक ज्यामिति (७9र्शशा०७ 8००7ल्‍०:५) की; नेपियर के 
लघु गणको (08277775) की, तथा लाइवनिज और सम्भवतत:, 
न्यूटन की अवकलन तथा समाकलन गणित (ताॉरलशियापरवव बात र/व्ट्धां 
<कएएाए8) की स्थापना हो चुकी थी। यही बात दुढ पिण्डों की यांजिकी 
के सम्बन्ध में भी सही है। उसके भी मुख्य नियम हमेशा के लिए स्पप्ट 
रूप से निर्धारित कर दिये गये थे | अन्त मे, सौर्य परिवार की खगोल- 
विद्या के क्षेत्र मे भी कैपलर ने ग्रहों के सचलन के नियमों को खोज 
निकाला और न्यूटन ने भूत की गति के सामान्‍य नियमो की दृष्टि से उन्हें 
सूत्रवद्ध कर दिया । प्रकृति-विज्ञान की अन्य शाखाएँ प्रारम्भिक पूर्णता की 
इस अवस्था से भी अभी बहुत पीछे थी । इस काल के अन्त के समीप 
पहुँच कर ही तरल तथा गैसीय पिण्डो की यात्रिकी के विकास की ओर 
अधिक बव्यान दिया जा सकता था* ) असली भौतिकी अभी तक भी अपनी 
“ पाण्डुलिपि के दाशिए पर एगेल्स ने लिखा था : “आल्पीय नदियाँ के नियंत्रण 
के सम्बन्ध में--दोरीसिली ।?--स० 
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प्रारम्भिक अवस्था से आगे नही बढ सकी थी। इसमे केवल प्रकाशिकी 
(००४८७) का अपवाद था | उसकी असाधारण प्रगति का कारण खगोल 
विद्या की व्यावहारिक आवश्यकताएँ थी। फ्लोजिस्टिक* सिद्धान्त"६ की 
सहायता से रसायनशास्त्र ने भी पहली वार कीमियागीरी के चवक्‍कर से 
अपने को मुक्त कर लिया। भूगर्भ-शास्त्र अभी तक खनिज विज्ञान की 
अआ्रोणिक अवस्था से आगे नही गया था; इसलिए पुराभूगभ-शास्त्र के 
मस्तित्व का तो अभी कोई सवाल ही नही था। और, अन्त में, जीवथास्त्र 
के क्षेत्र में मूल काम अब भी उससे सम्बन्धित विशाल सामग्री को इकद्ठा 
करना और उसकी पहली काट-छांट करता था । इस सामग्री में केवल 
वनस्पत्तीय तथा प्राणिश्ञास्त्रीय सामग्री ही नही, बल्कि शारीरिकी सम्बन्धी 
(2)4०7गं८४)) तथा असली देहिकी सम्बन्धी (90%900झ0४) 
सामग्री भी शामिल थी। जीवन के विभिन्न स्वरूपों की तुलना करने, 
अथवा उनके भौगोलिक वितरण और उनके अस्तित्व की जलवायु, आदि 
सम्बन्धी परिस्थितियों का अन्वेपण करने की वात का तो अभी तक 
कही सवाल ही नही था। इस क्षेत्र मे, लिनायस के कारण, केवल बन- 
स्पति-शास्त्र तथा प्राणिशास्त्र ने करीव-करीब पूर्णता प्राप्त कर ली थी। 
किन्तु इस काल की विज्लेप रूप से महत्वपूर्ण चीज़ यह है कि एक 
विशिष्ट सामान्य दृष्टिकोण पैदा हो गया था -- इस दृष्टिकोण की 
आधारशिला यह थी कि प्रकृति सर्वथा अपरिवर्तनशील है। प्रकृति 
स्वयम्‌ चाहे जैसे अस्तित्व मे आयी हो, किन्तु एक वार अस्तित्व मे भा 
जाने के वाद यह निश्चित था कि जब तक वह॒रहेगी त्तव तक इसी रूप 
में बनी रहेगी । किसी रहस्यपूर्ण “प्रथम आवेग” के धक्के से एक बार 
संचलित हो उठने के बाद ग्रह तथा उनके उपग्रह अपने पूर्व निर्धारित 
दीघे वृत्तो में अनन्त काल तक, अथवा कम से कम तव तक जब तक कि 
सब चीज़ो का अन्त नही हो जाता, चवकर काठते जायंगे । तारे अपने 
स्थानों: मे हमेशा स्थिर तथा अचल रहते है; “सार्वलौकिक गुरुत्वाकर्षण 
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शक्ति” के द्वारा वे एक दूसरे को स्थिर बनाये रखते है । अनन्तःकाल़ 
से अथवा, यो कहिए कि, अपनी सृष्टि के प्रथम दिवस से, पृथ्वी ',विना 
किसी परिवर्तन के जैसी की तैसी-बनी रही है | वर्तमान काल के “पांचों 
महाद्वीप” हमेजा से अस्तित्व मे रहे है और उन्तमे सदैव, वही परत, 
बही घाटियाँ तथा नदियाँ, वही जलवायु, और वही प्राणि तथा पादप 
जात बने रहे है । उनके प्राणि तथा पादप जात में अगर कोई परिवतेन 
आया है तो वह मनुष्य की वजह से अथवा उसके स्थान परिवर्तन के 
कारण आया है। पौदो तथा पशुओ की जातियाँ जिस समय वे पैदा'हुए 
उसी समय सदा के लिए निर्धारित कर दी गयी थी | एक चीज़ बराबर 
उसी तरह की चीज पैदा करती थी। लिनायस के लिए इस बात को 
मान लेना भी काफी बडी वात थी कि, सम्भव है कि, संकरण-क्रिया के 
द्वारा कही-कही नयी जातियाँ भी पैदा हो जा सकती है। कहा जाता 
था कि मानव जाति के इतिहास के विपरीत, जो समय के साथ आगे 
बढता है, प्रकृति का इतिहास केवल अवकाश मे ही फैलता है। हर 
प्रकार के परिवंतन से, प्रकृति के अन्दर होने वाले हर प्रकार के विकास 
से, इन्कार कर दिया गया था । प्रकृति-विज्ञान ने, जो अपने आरम्भिक 
काल में इतना क्रान्तिकारी था, अब अचानक देखा कि उसके सामने जो 
प्रकृति खडो थी वह सर्वया अपरिवर्तेतशील थी--उसमे आज भी प्रत्येक 
वस्तु ठीक वैसी ही थी जैसी कि वह शुरू मे थी; और, ससार के अन्त- 
काल तक, अथवा शाज्वत्त काल तक--प्रत्येक वस्तु वैसी ही वन्ती रहेंगी 
जसी कि वह आरम्भ से चली आयी है। 

ज्ञान और अपनी सामग्री की छान-बीन” करमे की दृष्टिसे भी 
अद्वारहवी शताब्दी के पूर्वार्ध का प्रकृति विज्ञान यूनाव के प्राचीन काल 
की तुलना में काफी उच्च स्तर पर पहुँच गया था, किन्तु सैद्धान्तिक 
तोर से इस सामग्री पर अधिकार कायम करने की दृष्टि से, प्रकृति- 
सम्बन्धी सामान्य. दृष्टिकोण की दृष्टि से वह यूनान के प्राचीव काल की 
तुलना मे उतने ही नीचे स्तर पर था। यूनानी दार्शनिको 'की :दृष्टि “में 
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दुनिया मूलतः: एक ऐसी चीज थी जो अरूप शून्य के अन्दर से निकली 
थी/वह एक ऐसी चीज थी जो विकसित हुई थी, जो अस्तित्व में आयी थी। 
किन्तु जिस काल की वात हम कर रहे हैं उसके प्रकृति वैज्ञानिकों के 
लिए दुनिया अस्थिवत कठोर और विकास-विहीन थी, अपरिवर्तनशील 
चीज थी; और उनमे से अधिकांश के लिए वह एक ऐसी चीज थी 
जिसकी एक ही वार मे सृष्टि कर दी गयी थी । विज्ञान अब भी घर्म- 
दर्शन के जाल में बुरी तरह फेंसा हुआ था। हर जगह भन्तिम 
कारण के रूप में वह एक वाहरी आवेग (॥77905०) की तलाण करता 
था और उसे पा भी जाता था। इस आवेग की व्यास्या स्वयम्‌ प्रकृति के 
आधार पर नही की जा सकती थी | आकर्षण-शक्ति को--जिसे च्यूटत ने 
बड़े घुम-वाम से “सार्वन्रिक गुरुत्वाकर्पण'' की सन्ञा प्रदान कर दी थी, भूत 
के एक विशिष्ट गुण के रूप मे देखे जाने पर भी यह सवाल तो बना ही हुआ 
था कि वह स्पर्ण-रेखीय शक्ति कहाँ से आयी थी जिसने सबसे पहले ग्रहों 
की कक्षाओं / को, जन्म दिया था ?, पशुओं तथा पौदो की असस्य किस्से 
कैसे पैदा हुई थी ? और, इन सबसे भी अधिक महत्वपूर्ण प्रघ्न तो यह 
है 'कि, मानव कैसे पैदा हुआ था, क्योकि आख़िर यह तो तय ही है कि 
चह अनन्त काल से मौजूद नही था ? इस तरह के प्रश्नों का उत्तर देने के 
लिए प्रकृति विज्ञान प्रायः हर चीज का उत्तरदायी सृप्टा को बना देता 
थाय इस काल के आरम्भ मे कौपरनिकस धर्म-दर्शन को दरवाजे का 
रास्ता दिखला देता है ; इस काल का अन्त न्यूटन दँवी प्रथम आवेग 
के परम सिद्धान्त को प्रतिष्ठित 'करके करता है। यह प्रकृति 
विज्ञान ,जिस उच्चतम सामान्य विचार तक पहुंच सका था वह यह 
था कि प्रकृति की व्यवस्था के अन्तर्गत एक सोह्देश्यता है । वास्तव में यह 
धोल्क़ के: छिछले प्रयोजनवाद का विचार था, वह विचार जिसके अनुसार 
विल्लियो की सृष्टि इसलिए होती है कि वे चुहो को खा, लें, चूहों की 
सृष्टि इसलिए' होती है जिससे: कि विल्लियो के - खाने की व्यवस्था होः 
जाय, तथा सम्पूर्ण प्रकृति की सृष्टि इसलिए होती है - जिससे कि सृष्टा 
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की बुद्धिमानी का प्रमाण सबको प्राप्त हो जाय ! इस समय के दर्शन 
के लिए यह अत्यधिक श्रेय की वात है कि प्रकृति-सम्बन्धी अपने सम- 
कालीन ज्ञान की सीमित अवस्था से उसने अपने को गुमराह नही हो 
जाने दिया था, और--स्पिनोजा से लेकर महान्‌ फ्रान्सीसी भौतिकवादियों 
तक -- वरावर वह इस वात पर जोर देता रहा था कि दुनिया की 
व्याख्या स्वयम्‌ दुनिया के आघार पर की जाय | इस वात को व्यौरेवार 
प्रमाणित करने के कार्य को उसने भविष्य के प्रकृति विज्ञान के लिए छोड़ 
दिया था ।- 

 अद्वारवी झताव्दी के भौतिकवादियों को मैं इसी काल में शामिल 
करता हूँ क्योंकि ऊपर जिसका व्यौरा दिया गया है उसके अलावा प्रकृति 
विज्ञान सम्बन्धी और कोई सामग्री उन्हें प्राप्त नही थी। कानन्‍्ट का 
युगान्तरकारी कार्य उनके लिए एक अनुद्धाटित रहस्य ही बना रहा था, 
और लाप्लास 'उभके बहुत बाद आया था। हमे यह नहीं भूलना ' 
चाहिए कि, यद्यपि ' वाद' मे विज्ञान की प्रगति ने उसको खण्ड-खण्ड कर 
दिया थां, किन्तु १९वी शताब्दी के सम्पूर्ण पूर्वार्थ में प्रकृति-सम्बन्धी यह 
अविकसित दृष्टिकोण ही चारों तरफ छाया रहा था। और, मूलत : 
तो, तंमाम स्कूलो में आज भी यही'सिखलाया जाता है । * 

+ एक व्यक्ति, जिमतके स्वयं अपने वेजश्ञानिऋ कार्यो ने इस द्ष्टिकोण का उन्मूलन करने 
के पत्त में अत्य्त महत्वपूर्ण सामग्री अल्तुत की थी, १८६१ तक भी कितनी दृढना, 
से उससे चिपका हुआ था यह बात निम्न क्लासिक शब्दों से स्पष्ट हो जायगी * 

“हमारे सौर परिवार की सारी व्यवस्था का लक्ष्य, जहाँ तक हम उसे समझ 
सकते हैं, जो चीज़ मौजूद है उप्ते कायम रखना तथा विता किमी प्रकार परिवतन 
के उसे जारी रखना है। जिस प्रकार कि आचीनतम काल से आज तक प्रथ्वी का कोई 
सी पशु और पौदा किसी सी रुप मे पूर्णतर अथवा सिन्‍त नहों हुआ है, जिम प्रत्रार कि 
तमाम जीवों में हम एक दूसरे के वार आनेवाची नहों, वल्फ़ एक्र दूसरे के साथ साथ 
चलने वाली श्रवस्थाएँ ठेखते है, और जिस प्रकार कि स्वयम्‌ हमारी नस्ल समस्त 
भौतिक रूपों में हमेशा पहले हो जैसी वनी रही है -- ठीक उपी प्रकार माथ -साथ 
पाये जाने वाले आकाशीय पिण्छो की श्रधिकतम विभिन्‍तता के आधार परभी हमारे 


२१० . घ॒र्मू 
प्रकृति-सम्बन्धी इस-निर्जीव दृष्टिकोण में पहली दरार किसी प्रकृति 
वैज्ञानिक ने नही, वल्कि एक दार्शनिक ने पैदा की थी । १७५४५ में कान्‍्ट 
की रचना, प्रकृति का आम इतिहास तथा स्वर्ग के सिद्धान्त(8॥827शं॥6 
ाणा8०5 ठांणा8& प्रात प्फल076 १6४ सागराा०७) प्रकाशित हुई । 
प्रथम आवेग के प्र्न को इसमे खत्म कर दिया गया था। पृथ्वी तथा 
सम्पूर्ण सौर्य परिवार एक ऐसी वस्तु के रूप में सामने आया जो काल-क्रम 
में उत्पन्न हुई थी। न्यूंटन ने चेतावनी दी थी : “भौतिकी तुम अधिभौ- 
तिकी से सावधान रहना !” प्रकृृति वैज्ञानिकों के विशाल बहुमत को 
न्यूटन द्वारा दी गयी इस चेतावनी की ओर ध्यान देने में यदि थोड़ी भी 
कम वितृष्णा हुई होती तो काव्ट की अकैली उस ओजस्वी खोज के ही 
भाघार पर वे ऐसे निष्कर्प निकालने के लिये, बाध्य हो जाते जिनसे 
कि फिर वे न जाने कितनी भूलो में पड़ने से वच जाते, तथा ग्रलत 
दिशाओं में लगाया गया उनका न जाने कितना समय और श्रम भी व्यर्थ 
की बर्बादी से वच जाता क्योकि कान्‍्ट की खोज में आगे की समस्त 
प्रगति का आधार मौजूद था। पृथ्वी अगर एक- ऐसी चीज़ है जो पैदा 
लिए यह परिणाम निकालना सही नहीं होगा कि उनके ये स्वरूप विकास की महज , 
भिन्न-भिन्न अवस्थाएं हैं | वास्तव में सही वात यह हैं कि हर जिस चीज की सृष्टि वी 
गयी दे वह ल्वयम्‌ अपने में एकदम पूर्ण है ।? (मैडलर, [67 फप्रा्तला छ80 


665 फ्र्ाध5६ 036 7920णधा८ 25४70707706, पॉचवाँ संस्करण, 
वलिन १८६१, पृष्ठ ११६ ॥) 


[एंगेल्स की टिप्पणी ] 
पारदुलिपि के हाःशये पर एक टिप्पणी है: 'प्रक्षति के सम्बन्ध मे. पुराने दृष्टिकोय 
को जो अनम्यता थी उस्ती से यह आम सममदारी पैदा हुई थी कि समस्त प्रकृति 
विज्ञान एक पूर्ण इकाई है । फ्रान्सीसी विश्वकोषयादी--अब मी एकदम याँच्रिक रूप 
से-उसने रूपो को एक दूसरे के साथ-साथ चलनेवाली अवस्थाएं मानते हैं: और 
फिर इसी के साथ सेंट साइमन, -तथा पक्ठति का वह दर्शन आ जाता दे जिसे ही गेल 
ने-पूर्णता पर पहुँचाया था ।” -- स० : ' * 
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- हुई है,'तंब फिर उसकी वर्तमान भूगेभंशास्त्रीय, भौगोलिक तथा जलवायु 
संम्बन्त्री दशाओ को, तथा, इसी प्रकार, उसके पौदो और पशुओं को 
भी ऐसी ही चीज होना चाहिए जो पैदा हुई है । उसका एक इतिहास 
होना चाहिए--न केवल अवकाश में उसके सह-अस्तित्व का इतिहास, 
बल्कि काल में उसके अनुक्रम का भी इतिहास । भाये की जाँच-पडताल 
का कार्य दृढ़ता के साथ फौरन यदि इसी दिशा मे किया गया होता, 
तो प्रकृति विज्ञान आज कितना उन्नत है उससे कही अधिक उन्नत होता । 
किन्तु दर्शन से कया फायदा हो सकता था ? अनेक वर्षो तक बिना 
किसी तात्कालिक फल के कान्ट का कार्य तब तक यो ही पडा रहा जब 
तक कि लाप्लास तथा हर्शेल ने उसकी विषय-वस्तु का कार्य प्रतिपादन 
करके उसको और गहरा आधार नही प्रदान कर दिया। ऐसा करके 

 “नीहारिका-सिद्धान्त” ७५७ को घीरे-धीरे उन्होने लोकप्रिय वना दिया । 

' आगे की खोजो ने अन्त मे उसके मस्तक पर विजयश्री का टीका लगा 
दिया । इनमे से सबसे महत्वपूर्ण खोजें निम्न थी : पता लगा लिया गया 
था कि स्थिर तारों की सही-पही गति क्‍या है ; साबित कर दिया गया 
था कि सार्वेत्रिक अवकाश के अन्दर एक ऐसा उपकरण मौजूद है जो 
प्रतिरोधक है; वर्णक्रम के विस्लेपण के द्वारा सिद्ध कर दिया गया था कि 
विश्व में मौजूद समस्त भूत के अन्दर रासायनिक एकरूपता (अनन्यता) 
है तथा जिन 'दीप्तमान नीहारिका-संहतियों (]3७७प्रा॥/ 795528) 


की कास्ट ने पूर्व कल्पना की थी वे वास्तव में मौजूद हैं ।* 
किन्तु, इस चीज के वारे में सन्देह किया जा सकता है कि, उठती 


हुई इस धारणा को कि प्रकृति केवल मौजूद ही नही है, वल्कि वह 

'जन्मती और मरती रहती है' यदि एक दूसरे क्षेत्र से समर्थन न मिल गया 

होता, तो प्रकृति विज्ञान के वैज्ञानिकों का अधिकांश भाग परिवर्तनशील 
+ पाण्डुलिपि के हाशिए पर वाद में एगेल्स ने जोड दिया था: “कान्ट ने यह 


भो कहा था कि ज्वारों को वजह से एश्वी का परिक्रमण (वर्णन) मन्‍्द हो ,जाता है-- 
किन्तु इस बात की समझा केवल अब गया है ?-स० 
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पृथ्वी के अन्दर अपरिवतंनशील जीवों के होते की असंगतिपूर्ण बात के प्रति 
इतनी जल्दी सजग हो जाता । शभूगर्भशास्त्र का जन्म हो गया । इससे 
न सिर्फ इस चीज़ को स्पष्ट कर दिया कि भौमिक स्तर एक के बाद एक 
बने थे और एक के ऊपर एक जमा होते गये थे, बल्कि उसने यह भी 
दिखला दिया कि इन स्तरी के अन्दर लुप्त हो गये पशुओ के खोल तथा 
कंकाल और अब न मिलने वाले पौदों के तने, पत्तियाँ तथा फल भी 
मौजूद थे । इस बात को मानना अनिवार्य हो गया कि न केवल पूरी 
पृथ्वी का, बल्कि उसके वर्तमान तल तथा उस पर पाये जाने वाले पौदो 
और पशुओ का भी समय मे एक इतिहास था। शुरू-शुरू मे यह वात 
काफ़ी बेदिली से स्वीकार की गयी | पृथ्वी की परिक्रमा के सम्बन्ध में कूवि- 
यर का सिद्धान्त छाव्दो मे तो ऋरान्तिकारी था किन्तु अपने असली सार मे 
वह प्रतिक्रियावादी था | इस बात के स्थान में कि ईदवर ने एक ही वार 
मे पूरी सूष्टि कर दी थी उसने कहा कि सृष्टि बार-बार की गयी है । इस 
प्रकार, चमत्कारी कार्यो को प्रकृति का उसने एक आवश्यक कारक वना 
दिया । सुष्टा के मनोभावों के कारण पैदा होने वाली अचानक करान्तियों 
की बात के स्थान पर लियेल ने कहा कि ये क्रास्तियाँ पृथ्वी के अन्दर 
धीरे-धीरे होने वाले रूपान्तरण के प्रभावों के कारण होती हैं। इस 
सिद्धान्त को पेश करके लियेल (.9ण) ने भूगर्भशास्त्र के अच्दर एके 
तारतम्य पैदा कर दिया ।* 

जीवो की स्थायी जातियो की धारणा के साथ लियेल का सिद्धान्त 
तो उससे पहले के सिद्धान्तो से भी कम मेल खाता था । पृथ्वी के तल 


हल 
* लियेल के दृष्टिकोण का दोष--कम से कम जिस ढग से वह पहले अस्तुत किया 
गया था उसमे--यह था कि 5थ्दी पर कार्य करने वाली शक्तियों को, गुण तथा 
बरिणाम दोनों मे, वह स्थिर सानता था । पथ्वां के टंडे होते जाने की बात नेंसे 
उसके लिए कोई अस्तित्व ही नहीं रखती थी ; पृथ्वी--उसके अनुसार-शक निश्चित 
दिशा में नहीं विकसित होती, बल्कि एक सववेधा महत्वदीन अकर्मात ढंग से यो 
बदलती रहती है।.. (एगेल्स को टिप्पणी ) 
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[ ( बाहरी हिस्से ) तथा जीवन की समस्त परिस्थितियों मे ऋमशः होने 
वाले परिवर्तन के फलस्वरूप जीवों का भी क्रमश: रुपान्तरण होता 
गया ओर वे परिवर्तंनशील परिवेश के अनुकूल बनते गये, जातियों 
का उत्परिवर्तत ()४प्रांअ977) होता गया। परन्तु परम्परा केवल 
कैथोलिक चर्च (गिरजे) के अन्दर ही नही, वल्कि प्रकृति विज्ञान के 
अन्दर भी एक नयी शक्ति की तरह काम करती है | वर्षो तक, लियेल 
स्वयं इस असगति को न देख सका । उसके शिष्य तो उसे और भी कम 
देख सके। इसका कारण केवल यही हो सकता है कि इस दर्म्यान 
प्रकृति विज्ञान के छषेन्र भे श्रम-विभाजन का दौर-दौरा कायम हो गया 
था जिसकी वजह से प्रत्येक व्यक्ति का कार्य कमोवेश मात्रा में अपने 
विभिष्द क्षेत्र तक ही सीमित हो गया था। ऐसे इने-गिने लोग थे 
जिनका व्यापक दृष्टिकोण इस चीज़ की वजह से प्रभावित हुआ था । 

इसी दौरान भौतिकी ने भारी प्रगति कर ली थी। १८४२ में 
उसके परिणामो को तीन भिन्न-भिन्न व्यक्तियों ने लगभग एक ही साथ 
सार*रूप में प्रस्तुत किया था। प्राकृतिक अनुसन्धान-कार्य की शाखा के 
लिए १८४२ का वर्ष एक युगान्तरकारी वर्ष था। मेयर - (॥/४४८४) ने 
हेलब्रोन मे और जूल (॥00०) ने मैनचेस्टर में साबित कर दिया था कि 
ऊष्मा को यात्रिक शक्ति मे बदला जा सकता है तथा यात्रिक जक्ति को 
ऊष्मा में | ऊष्मा के यात्रिक तुल्याक (]/६८०४बएं०थ ध्पृणएक्ष०7४) के 
निर्धारण ने इस निष्कर्प को सन्देह से परे बना दिया था ।- इसके साथ- 
साथ, भौतिकी के क्षेत्र मे अलग-अछूग जो निष्कपं निकलते थे उनको 
सीघे-सीधे जोड़कर, ग्रोव. (57078) ने--जो पेजे-से प्रक्ृति-का,चैन्ना- 
निक नही, बल्कि एक अग्रेज़ वकील था --- यह ॒ सिद्ध कर दिया था कि 
तमाम' तथाकथित भौतिक द्वात्तियाँ -- यात्रिक शक्ति, ऊष्मा, प्रकाश, 
विद्युत जवित, चुम्वकत्व, वास्तव में जिसे रसायन शक्ति कहा जाता 
है.वह तक भी-निश््चित परिस्थितियो-के अन्तर्गत, एक दूसरे मे रूपान्त- 
रित हो जाती है। इससे शक्तिःकी मात्रा मे कोई कमी नही" आती | 


र्श्ड घर 
'इस प्रकार, भौतिक प्रमाणों के आधार परं,ओोव ने देकातें के इस 
"सिद्धान्त को सही सिद्ध कर दिया था कि संसार में मौजूद गति की 
भांत्रा स्थिर (अपरिवतंनीय ) है। इसके बाद, यह - स्पप्ट हो गया कि 
विधिप्ट भौतिक गवितियाँ, भौतिक भक्ति की तथाकथित अपरिवर्तन- 
घील “जातियाँ,” भूत (द्रव्य) की गति के नाना प्रकार से भिन्नित 
स्वरूपों में बेटी हुई हैं। निश्चित नियमों के अनुसार ये एक रूप से 
दूसरे रूप में वदलती रहती हैं। समस्त भौतिक शक्तियाँ एक दूसरे 
से सम्वन्बित हैं तथा एक दूसरे में रूपान्तरित होती रहती हैं, इस बात के 
अ्रमाणित हो जाने के वाद वैज्ञानिक छेत्र के अन्दर यह बारणा 
खत्म हो बयी कि अमुक-अमुक सख्या मे जो भौतिक शक्तियाँ दुनिया 
' में मौजूद हैं उनका अस्तित्व आकस्मिक हैँ | जिस प्रकार खगोल विद्या 
पहले इस नतीजे पर पहुँच गयी थी, उसी प्रकार भौतिकश्ञास्त्र भी 
अब जिस अन्तिम नतीजे पर पहुँचा वह अनिवार्य रूप से जाहिर 
केरता था कि गतिशील शभ्रूत्त (द्रव्य) का एक अनन्त चक्र है, वह इसी 
चक्र म घबमता रहता हू । 
लेवोयसियर के वाद से, तथा विजेष रूप से डाल्टन के बाद से 
' रसायनझास्त्र के क्षेत्र में आइचर्ययजनक रूप से जो तीत्र प्रगति हुई 
थी उसने प्रकृति सम्बन्धी पुराने विचारों पर एक दूसरे पक्ष से प्रहार 
किया । निर्जीव (7087०) साधनों के माध्यम | से. ऐसे यौगिकों 
के तैयार कर लिये जाने से, जो अब तक केवल जीवित दारीर के अन्दर 
ही पैदा होते आये थे, यह सिद्ध हो गया कि रसायन शास्त्र के नियम 
सजीव प्राणियों पर भी उसी प्रकार लागू होते हैं जिस प्रकार वे निर्जीव 
वस्तुओं पर लागू होते है । इसकी वजह से निर्जीव और सजीव प्रकृति के 
बीच की खाईं एक बड़ी ह॒द तक भर गयी- यह वह खाई थी जिसे कान्ट 
त्तक अलंघनीय मानता था । 
अन्त में, जीवशालीय शोधंकाय के क्षेत्र में भी पिछली (अर्थात्‌, १८वीं) 
' शताब्दी के मध्यकाल के वाद से जो वैज्ञानिक यात्राएं तथा अभियात 
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व्यवस्थित रूप से संगठित किये गये थे, दुनिया के तमाम भागों में स्थित 
योरोपीय उपनिचेश्ों में वहाँ के रहने वाले: विद्येपज्ञों ने जाँच-पडताल 
तथा अन्वेषण का जो खूब कार्य किया था, तथा पुराभूगर्भशास्त्र, 
शारीरिकी और दैहिकी के क्षेत्र में विशेषतया सूक्ष्मदर्शी यन्त्र के विंधिवत्‌ 
इस्तेमाल होने लगने की वजह से तथा कोशिका की खोज हो जाने की 
वजह से, जो आम प्रगति हुई थी --- इन सब चीजों की वजह से इतवी 
अधिक सामग्री इकट्ठा हो गयी थी कि अब यह सम्भव तथा एक प्रकार से 
अनिवार्य हो गया था कि इनके अध्ययन के सिलसिले में तुलनात्मक 
पद्धति का इस्तेमाल किया जाय ।+ एक तरफ तो तुलनात्मक प्राकृतिक 
भूगोल की सहायता से विविध पौदो और प्राणियों के जीवन की परि- 
स्थितियाँ निर्धारित कर दी गयी थी, दूसरी तरफ, उनके सजातीय अंगों 
के अनुसार, विविध जीवोका एक दूसरे के साथ तुलनात्मक अध्ययन कर 
लिया गया था--न केवल उक्त जीवो की वयस्क्र स्थिति का बल्कि उनके 
विकास की समस्त मवस्थाओं का । जितनी ही अधिक गहराई तथा 
सच्चाई से यह शोधकार्य किया गया उतनी ही अधिक भात्रा मे, जैसे 
उसके स्पर्ण से, यह धारणा मिटती गयी कि सजीव प्रकृति की व्यवस्था 
एक जड तथा अपरिवतनीय रूप से निर्धारित व्यवस्था है। न फेवल 
पौदों तथा पशुओं की अलग-अलग जातियाँ अधिकाधिक मात्रा में 
एक . दूसरे से अभिन्न रूप से मिलती गयी, वल्कि एम्फीऑब्सस 
( उभयतस्तीक्षण प्रजाति ) तथा लंपीडोसिरेन"< ( अनुदर छिद्र 
प्रजाति ) की तरह के ऐसे श्राणी सामने आ गये जिन्होंने पिछले 
समस्त वर्गीकरण ** को उपहासास्पद बना दिया । अन्त में, ऐसे 
जीव भी मिले जिनके बारे में यह कहना सम्भव न था कि उनका सबंध 





- £* पाण्डलिपि के दशिए पर एंगेल्स ने “अ्रणतत्व विज्ञन” जोड दिया था | -स० 
++ पाणडुलिपि के हाशिए पर एगेल्स ने “सेरादोडस” और आरकेय्योपटरिस्स, 
कआादि” 5९ जोड़ दिया था | --स० 
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प्रादफ यगत्‌ से था अथवा पशु जगत से । पुराभुगर्भवास्त्र के बृत्तान्तों 
(रिकारं ) में जो रिक्त रथान थे थे अधिकासिक मात्रा में भरते गये । 
उसको चजह से उन लोगों को भी जो एस चघीज्ञ को किसी भी तरह 
मानने को तैयार नहीं थे यह मानने के लिए बाध्य हो जाना पढ़ा कि 
सम्पूर्ण जीव जगत्‌ के विकास के उत्तिह्ठास तथा प्रत्येक प्राणी के 
अलग-अलग विकास के उततिहास में एक जायदसस्‍्त समानता है । 
वनस्पति-श्ञास्त्र तथा प्राणि-बास्यथ जिस भूल-भर्ल्या में अधिकाधिक 
मात्रा में सोते चले गये थे उसमे से बाहर नियालने में इस चीज ने 
“अरियाइने” के सूत्र की तरह मदद दी । यह भीज उत्लेगनीय है कि 
जिस समय कान्ट ने सौर परिवार वी अनन्तता पर प्रहार किया था, 
लगमग ठीक उसी समय, १७५६ में, फे० एफ० बोह्फ ने उस धारणा 
पुर पहला हमला किया कि जानियाँ ($9०००९६) श्विर होती हैँ। 
इसके साथ ही साथ उसने आतनुवशिकता के सिद्धास्स की पोषणा कर 
दी । किन्तु वोल्फ के तशिए जो चीज़ केवल एक ओजरथी पूर्व-कत्पना 
थी-ओोकेन, लामार्क, बेयर के हाथों में पेंच कर वही एक पयकी 
चीज वन गयी । और फिर, ठीक सौ वर्ष बाद, ६८६५६ में, डारविन में 
एस सिद्धान्त को पूर्णयया विजयी बना दिया । लगभग इसी समय यह 
: सिद्ध कर दिया गया कि प्रोटोप्नाज्म (जीव-द्वव्य ) तथा कोशिका, 
घजिनके बारे में पहले ही प्रमाणित फ़िया जा चुका था कि समस्त जीवो 
के आक्ृति-तत्व सम्बन्धी अन्तिम घटक वही हैं, जीवन के निम्नतम 
स्वर्पों की हैसियत से स्वतत्र अस्तित्य भी रणते है। एस चीज़ ने न 
केवल निर्जीव तथा सजीव प्रकृति के बीच की खार्ई को बहुत कम कर 
द्वाया, वल्कि जीवों की आनुवशिकता के सिद्धान्त के मार्ग मे थो एक 
बुनियादी कठिनाई आड़े आती थी उसे भी दूर कर दिया। प्रकृति 
सम्बन्धी नये दृष्टिकोण की मुख्य-मुख्य सारी विशेषताएं स्पष्ट हो गयी । 
सारी जडता समाप्त हो गयी । दित्यता (अपरिवर्तनशील स्थिरता) की 
जारी बात खत्म हो गयी । वह समस्त विशिष्टता जिसे शाइवत माना जाता 
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था क्षण-संगुर सिद्ध हो गयी । सिद्ध हो गया कि सम्पूर्ण प्रकृति सतत ” 
गतिशीलता की दक्षा मे रहती है तथा एक चक्र मे घूमती रहती है । 


इस प्रकार हम फिर यूनानी दर्शन के महान्‌, संस्थापकों के इस 
पुराने दृष्टिकोण पर लौठ आये हैं कि छोटी से छोटी चीज़ से लेकर बड़ी 
तक, बालू के कणों से लेकर सूर्यो तक, प्रोटिस्टा (मूल जीवन-कोशिका-- 
अनु०) से लेकर मनुष्य तक--सम्पूर्ण प्रकृति जन्म तथा निर्वाण की निरन्तर 
दशा में है, वह एक चिरन्तन गतिशीलता की, गति और परिवर्तन की 
अविराम दश्षा मे है। अन्‍्तर केवल इस मूल बात का है कि यूनानियो के 
लिए जो बात एक ओजस्वी अन्‍्तर्ज्ञान की चीज़ थी वही हमने अनुभव के 
आधार पर शुद्ध रूप से वैज्ञानिक शोध-कार्य के द्वारा निर्धारित कर दी 
है । इसीलिए इसका रूप भी कही अधिक निश्चित तथः स्पष्ट है। यह 
सही है कि इस चक्रीय क्रम का अनुभवसिद्ध प्रमाण त्रुटियों से सम्पूर्णे- 
तया मुक्त नही है, परन्तु जो चीज़ सुदृढ रूप से प्रमाणित की जा चुकी है 
उसकी तुलना मे उसकी ये कमियाँ महत्व-हीन हैं । हर बीतते वर्ष के 
साथ ये कमियाँ दूर होती जा रही है, और इस चक्रीय क्रम से सब 
धित हमारी जानकारी मे जो रिक्त स्थान थे वे भरते जा रहे है। और 
जब आदमी इस बात का विचार करे कि विज्ञान की सर्वाधिक महत्व- 
पूर्ण शाखाओं--अन्तग्रंहीय खगोलविद्या, रसायन शास्त्र, भूगर्भशास्त्र-- 
को अध्तित्व मे आये अभी- मुश्किल-से एक शताब्दी बीती है तथा दैहिकी 
के क्षेत्र मे तुलनात्मक पद्धति के उपयोग का श्रीगणेद् हुए मुश्किल से 
५० वर्ष बीते है, और, कोशिका की, जो लगभग सम्पूर्ण जेविक विकास 
का बुनियादी रूप है, खोज हुए अभी ४० वर्ष भी नही बीते है, तो यह 
बात स्पष्ट हो जाती है कि यह प्रमाण इससे अधिक पूर्ण नही हो सकता 
था, उसके बव्योरों में रिक्त स्थानों का होना अस्वाभाविक नही है। 
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होती जाती है जो उसे केन्द्रीय पिण्ड से मिलती है। उसका वायुमंडल 
मौसम-सम्बन्धी घटना-प्रवाहों की रंगभूमि वन जाता है। उसका तल 
भू-गर्भीय परिवर्तनों की रंगभूमि बन जाता है। इन परिवतनों के 
दौरान वायुमंडलीय अवक्षेपण (/०णंजीक्ाणा) के कारण जो निक्षेप 
(१०.०) पैदा होते हैं उनका महत्व धीरे-धीरे कम होते जाने वाले 
उन बाह्य प्रभावों की तुलना में निरन्तर बढ़ता जाता है जो भन्दर के 
गर्म द्रव से उत्पन्त होते है । 

अन्त में, ताप यदि इतना एक-जैँसा हो जाता है कि कम से कम तल 
के एक काफी बड़े भाग पर वह उन सीमाओं से बाहर नही जाता जिनके 
अन्दर प्रोटीन जीवित रह सकती है, तो, यदि अन्य रासायनिक पूर्व-परि- 
स्थितियाँ भी अनुकूल हुईं, जीवित प्रोटोप्लाज़्म (जीवद्रव्य) का जन्म हो 
जांता है । ये आवश्यक पूर्व-परिस्थितियाँ क्या है इस बात को हम अभी 
तक नही जानते । इसमे आदइचर्य की भी कोई बात नहीं है, क्योंकि अभी 
तक प्रोटीन के रासायनिक सूत्र का भी निर्धारण नहीं किया जा सका 
है । हम यह. तक नही जानते कि रासायनिक रूप से भिन्न कितने प्रकार 
के प्रोटीन पिण्ड है। आइचर्य की इस वजह से भी इसमे कोई जगह 
नहीं है कि इस बात का पता चले अभी केवल दस ही; वर्ष बीते है कि 
जीवन के समस्त मूल कार्यो को : पाचन, उत्सर्जन (ऋण०४०४), संचलन, 
आकूचन ( ००7०४०४०॥ ), उद्दीपनों के प्रति सम्वेदन, तथा प्रजनन 
के तमाम कार्यों को सवेथा आकारहीन प्रोटीन ही पुरा करती है ।६ " 

प्रगति के सोपान पर अगला कदम उठाये जाने के लिए आवश्यक परि- 
स्थितियों के पैदा होने मे हो सकता है हजारों वर्ष बीत गये हो । उनके 
बाद ही, नाभिक तथा कोशिका की झिल्ली के निर्माण के आधार पर, यह 
रूपहीन प्रोटीन प्रथम कोशिका को जन्म दे सकी होगी । किन्तु इसी 
प्रथम कोशिका ने सम्पूर्ण सजीव ससार के आक्ृति-तत्व सम्बन्धी विकास 
की भी नीव डाल दी थी । पुरा-भूगर्भशास्त्रीय अभिलेखो के पूरे दृष्टान्त 
के आधार पर हम मान ले सकते है कि सबसे पहले अकोशीय तथा 
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कोशीय प्रोटेस्टा (जीव संघ) की असख्य जातियो का ही जन्म हुआ 
रहा होगा । इसमे से केवल इयोजून फैनाडेन्से (/202007 (:धावर्वंट- 
$८) 5) ही बच गयी है। इन्ही में से कुछ के भिन्नीकरण की क्रिया के 
परिणाम-स्वरूप धीरे-बीरे प्रथम पौदो तथा प्रथम पशुओं का जन्म हुआ 
था। और प्रथम पशुओं से फिर, मूलतया और अधिक भिन्नीकरण के 
माध्यम से, पशुओं के अन्य अनेक वर्गों, श्रेणियो, परिवारों, जातियों दथा 
जातो का विकास हुआ था । और अन्त मे वे स्तनधारी प्राणी पैदा हो 
गये थे जिनमे तत्रिकातत्र अपने विकास की पूर्णतम अवस्था में पहुँच जाता 
है। फिर, इन्ही के अन्दर से, अन्त में, उस स्तनधारी का-यानी मानद 
का उदय हुआ था जिसमे प्रकृति स्वयम्‌ अपनी चेतना प्राप्त कर लेती है ॥ 

मानव का उदय भी भिन्‍नीकरण की क्रिया क्रे माध्यम से हुआ था ६ 
ऐसा केवल वैयक्तिक रूप से ही--यावी एक इकहरी अण्ड-कोणिका से 
विकसित होकर प्रकृति द्वारा उत्पन्न किये जाने वाले सबसे जटिल सजीद 
प्राणी का रूप धारण करके ही--नहीं होता, वल्कि ऐतिहासिक रूप से 
भी ऐसा ही होता है। हजारो वर्षो के सघर्पो के उपरान्त अन्ततोगल् पैर 
से जब हाथ का भिन्‍तीकरण पूरा हो गया और वह सीधा खड़ा होकर 
चलने लगा, तब मनुष्य वानर से पृथक हो गया और स्पप्ट वाणी छः 
मस्तिष्क के उस जबर्दस्त विकास का आवार तैयार हो गया डिसदे 
मानव और वानर के बीच की खाई को अलष्य बना दिया हैं। हाथ का 
विजेषीकरण हुआ था--हाथ के विशेषीकरण मे औज्ञार का इस्तेमाल मा 
जाता है। औजार के इस्तेमाल का मतलब होता है विशिष्ट मानवी छ्िया- 
जीलता, प्रकृति के ऊपर मनुष्य की ऐसी क्रियाशीलता जो उसे बदद देती 
हैं, याती उसका मतलब होता है उत्पादन | अधिक सकुचित अर्थों मे देख 
जाय तो पशुओ के पास भी औज्ञार होते हें--परन्तु ये उनके शरी रो के कंगें 
के ही रूप में होते है। उदाहरण के लिए, चीटी, मधुमकखी, ऊदविलाव को 
देखिए । पशु भी पैदा करते है, किन्तु आस-पात की प्रकृति के ऊपर उनके 
उत्पादन का जरा भी असर नही पडता। प्रकृति के ऊपर अपनी छाप लगएट्टे 
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में अकेला मनुष्य ही[सफल हुआ है। ऐसा उसने पौदों और पशुओं की 
जातियो को एक जगह से दूसरी जगह ले जाकर ही नही किया है, 
बल्कि ऐसा उसने अपने निवास-स्थान की गक्‍ल-सूरत तथा जलवायु को 
तथा स्वयम्‌ पौदों और पथ्ुओं तक को बदल कर इस तरह किया है कि 
उसके कामो का असर पृथ्वी के आम विनाश के साथ ही मिट सकता 
है। और इस कार्य को मुस्यतया और मूलतया उसने हाथ के द्वारा ही 


सम्पन्न किया है । यहाँ तक कि भाप से चलने वाला इजिन भी--जो कि 
अभी तक प्रकृति को बदलने का उसका सबसे शक्तिशाली औज्ञार है-- 


अन्ततोगत्वा हाथ पर ही निर्भर करता है, क्योकि वह भी एक भौज्ार 
है। किन्तु क्रम-ब-कदम, हाथ के विकास के साथ-साथ, मस्तिष्क का भी 
विकास होता गया | सबसे पहले व्यावहारिक रूप से उपयोगी अलग- 
अलग कार्यो के लिए आवश्यक परिस्थितियों की चेतना उसे प्राप्त हुई; 
भर, वाद में, अधिक अनुकूल परिस्थितियों में स्थित॑ लोगो के बीच, 
इसी चेतना से उत्पन्न होकर उसे उन प्राकृतिक नियमों की समझदारी 
प्राप्त हो गयी जो उनके जीवनों को संचालित करते है । और फिर, प्रकृति 
के नियमों के तेज़ी से बढ़ते जाने वाले ज्ञान के साथ-साथ, प्रकृति को 
डनच्छानुसार बदलने के सावन भी बढते गये । हाथ के साथ-साथ और 
उसके समानान्तर ही, त्था एक अंश में उसी के कारण, अगर मनुष्य के 
मस्तिष्क का भी उसी प्रकार विकास न हो गया होता तो भाष के इंजिन 
फका;निर्माण करने मे अकेला हाथ कभी सफल न होता । 
मनुष्य के उदय के साथ हम इतिहास में प्रवेश करते हैं। एक 
इतिहास पशुओं का भी है--उनके जन्म तथा धीरे-धीरे वर्तमान अवस्था 
पक उनके विकास का इतिहास । परन्तु. यह इतिहास उनके लिए बना- 
'उनाया होता है। और जहाँ तक उसमें स्वयम्‌ उनके भाग लेने का 
सवाल है तो ऐसा बिना उनकी जानकारी तथा इच्छा के होता है। दूसरी 
ओर, बब्द के अपेक्षाकृत संकुचित अर्थ में, पशुओं से मानव प्राणी जितने 
ही अधिक दूर होते जाते है, उतना ही अधिक अपने इतिहास का वे स्वयम्‌ 
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सचेत रूप से; निर्माण करने लगते है; इस इतिहास पर अनपेक्षित कारणों 
तथा अनियंत्रित शक्तियों का प्रभाव उतना ही कम होता जाता है, 
और जो ऐतिहासिक परिणाम निकलता है वह पहले से निर्धारित किये 
गये लक्ष्य के उतना ही अधिक अनुकुल होता है। किन्तु, इस पैमाने को 
अगर हम मानव इतिहाप्त पर लागू करें, इसे आज की सबसे विकसित 
क्रौमो के इतिहास पर भी अगर हम लागू करे, तो हम देखते हैं कि 
प्रस्तावित उद्देश्यों तथा प्राप्त परिणामों के बीच अब भी एक विराट 
अन्तर है, अनपेक्षित कारण अब भी अत्यधिक प्रवल है, तथा उन 
वाक्तियों की अपेक्षा, जिन्हे योजनानुसार काम सें लगाया जाता है, 
अनियत्रित शक्तियों का अब भी कही अधिक जोर है। और, जब तक 
कि मानवों की सबसे मूलभूत ऐतिहासिक क्रियाशीलता, वह क्रियाशीलता 
जिसने उन्हे पशुभों से मानवों मे बदल दिया है और जो उनके ही अन्य 
तमाम कामो का भौतिक आधार है--अर्थात्‌ जीवन की आवश्यकताओं 
का उत्पादन, यात्ती हमारे युग का सामाजिक उत्पादन अनियत्रित 
शक्तियों के अनेच्छित कारणों के घात-प्रतिघात का शिकार है तथा 
अपने इच्छित लक्ष्य को वह, अपवाद स्वरूप, कभी-कवार ही प्राप्त कर 
लेता है, किन्तु अधिकतर जो वह चाहता है उसका उल्टा ही होता है-- 
तब तक इसके अलावा और कुछ हो भी नही सकता । 

सबसे उन्नत औद्योगिक देशो मे प्रकृति की शक्तियों को हमने वश 
मे कर लिया है और मानव जाति की सेवा में लगा दिया है | इस प्रकार 
उत्पादन को हमने वेहिसाव बढा लिया है। फलस्वरूप, पहले जितना सौ 
आदमी पेदा करते थे आज एक बच्चा भी उससे अधिक पैदा कर लेता 
है । और इस सबका नतीजा क्या है ? आम जनता के ऊपर काम का 
ब्रोझ बढ़ता गया है, उसके कष्टो मे निरन्तर वृद्धि होती गयी है, और 
हर दस वर्ष पर एक भयकर सकट उठ खड़ा होता है | डारविव ने जब 
यह बतलाया था कि बह मुक्त प्रतियोगिता, अस्तित्व के लिए वह संघर्ष 
जिसे अपनी सबसे बडी ऐतिहासिक उपलब्धि बता कर भर्थ-शास्त्री फूले 
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नही समाते -- पशु जगत्‌ का एक सामान्य नियम है, तब वे यह नहीं 


जानते थे कि मानव-जाति के ऊपर, और विगेप तौर से खद अपने देश- 
वासियों के ऊपर, वे कितना तीक्ष्ण व्यंग्य कर रहे थे ! जिस तरह आम 


उत्पादन ने विशिष्टतया जीव-शास्त्रीय दृष्टि से मानव जाति को पद्चु 
जयत्‌ से ऊपर उठाया है, उसी तरह सामाजिक उत्पादन का केवल 
सचेत संगठन, ऐसा संगठन ही सामाजिक दृष्टि से मानव जाति को पतश्चु 
जगत्‌ से ऊपर उठा सकता है जिसमे उत्पादन और वितरण नियोजित 
ढंग से किये जाते हो । ऐतिहासिक विकास इस तरह के सगठन कार्य को 
हर दिन अधिकाधिक आवश्यक बनाता जा रहा है, परन्तु हर दिन बीतने 
के साथ-साथ वह उसको सम्भव भी अधिक बनाता जा रहा है। जिस 
दिन ऐसा हो जायगा उस दिव से इतिहास के एक नए युग का श्रीगणेण 
होगा | इस युग में स्वय मानव जाति, तथा सानव-जाति के साथ-साथ 
उसके कार्य-कलापो की तमाम शाखाएँ, और विशेपरूप से प्रकृति विधान 
की गाखा, इतनी तेज़ी से आगे वढ़ जायगी कि इस युग के पहले जो 
कुछ भी हुआ था वह उसके सामने एकदम अकिचन लगने लगेगा । 

इसके बावजूद, “हर चीज़ जो जन्मती है उसका विनाश भी होना 
चाहिए ।”६९ सम्भवत: करोड़ो वर्ष बीत जाग्रेगे, लाखों पीढियाँ आयेंगी 
ओर चली जायेंगी, किन्तु, अन्त मे, अनित्रार्य रूप से वह समय भी 
आयेगा जव सूर्य की घटती हुई गर्मी श्रुवों से नीचे की तरफ बढती हुई 
वर्फे को गलाने के लिए काफी नही होगी; जब, भूमध्य रेखा के अधिका- 
घिक समीप पहुँच जाने पर भी मानव जाति देखेगी कि वहाँ मी इतनी 
ऊष्मा नही है कि जीवन चल सके; जब, धीरे-धीरे करके सजीव जीवन 
का अन्तिम चिन्ह भी नष्ट हो जायगा; और पृथ्वी, चन्द्रमा जैसे एक 
बुझे, शीत से जमे गोले की ही तरह, सघनतम अन्बकार मे वैसे ही बुझे 
हुए सूर्य के चारा तरफ चक्कर लगाने लगेगी, उसकी कक्षा (०7०४ ) 
अधिकाधिक घटती जायगी और, अन्त में, वह सूर्य पर ही गिर जायगी । 


दूसरे ग्रह इससे पहले उस पर गिर चुके होगे, अन्य इसके बाद उस पर 
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गिरेंगे । इसके बाद) एक देदीप्यप्ान, गर्म ऐसे सौर परिवार के स्थान 
पर, जिसके सदस्य आनन्‍्द-पूर्वक मिलजुल कर रहते थे, अन्तरिक्ष के 
अनन्त अवकाश में केवल एक ठडा, मृत गोला ही अपने एकाकी पथ 
पर चलता हुआ निरशेष रह जायगा ! बोर जो चीज़ हमारे सौर परि- 
वार के साथ घटित होगी, देर-सवेर से वही हमारे द्वीप-विद्व के अन्य 
समस्त परिवारों के साथ भी घटेगी। यही हाल अन्य तमाम असंख्य 
द्वीप-विशवों का होगा, उनका भी जिनका प्रकाश जब तक उसे देखने के 
लिए एक भी जीवित प्राणी यहाँ मौजूद है तब तक भी कभी पृथ्वी पर 
नही पहुँच सकेगा । 

भऔौर जब इस तरह का सौर परिवार अपने जीवन-इतिहास को पूरा 
कर लेगा और उस गति को पहुँच जायगा जो उप्त हर चीज की होती है 
जो ससीम है, याती वह मर जायगरा, तब क्या होगा ? सूर्य का शव 
बननन्‍्त जाकाश में क्या समस्त जनन्‍त काल तक यों ही घमता रहेगा 
और वे समस्त प्राकृतिक शक्तियाँ जो अनन्त प्रकार के भिन्नित स्वरूपों 
मे कभी अलग-अलग बँट गयी थी अब फिर सदा के लिए गति के एक 
ही रूप भे, आकर्षण शक्ति के रूप मे, परिवर्तित हो जायँगी ? “अथवा” 
-जैसा कि सेक्‍्की पूछता है (पृष्ठ ११०) -- “क्या प्रकृति मे ऐसी 
शक्तियाँ है, जो मृत परिवार को फिर उसकी मूल दीप्तमान नीहारिका 
की अवस्था भे रूपान्तरित कर दे सकती हैं जौर उसके अन्दर पुनः नव 
जीवन का सचार कर दे सकर्त है? हम नही जानते ।!(53 

हाँ, ठीक है, इसे हम उस तरह नही जानते जिस तरह कि यह जानते 
हैं कि २२८२-०४, अर्थात्‌ उस तरह नही जानते जिस त्तरह कि यह 
जानते है कि द्रव्य (भूत) का आकर्षण दूरी के वर्ग के अनुसार बढता- 
घटता जाता है । जहां तक सम्भव होता है प्रकृति के सम्बन्ध मे प्रकृति 
विज्ञान एक पूरे सामज्जस्यपूर्ण दृष्टिकोण की स्थापना करता हैँ) इस 
दृष्टिकोण के विन्ना तो अब निर्वद्धि से निर्वुद्धि अनुभववादी भी कही 
नही पहुँच सकता । किस्तु, प्रकृति विज्ञान के सैद्धातिक क्षेत्र में वहुधा 


२२६ धरम 


हमें अपूर्ण रूप से ज्ञातः परिमाणों की सहायता से गणना करनी पढ़ती 
है । ऐसी हालत मे, अपर्याप्त ज्ञान से पैदा होने वाली कठिनाई पर काबू 
करने मे विचारों की सुसंगतता सदा सहायक होती है । दर्शन से आधु- 
निक प्रकृति विज्ञान को गति की अविनाशिता के सिद्धांत को ग्रहण 
करना पड़ा है'। इस सिद्धान्त के बिना अब वह बिलकुल चल नही 
सकता । परन्तु भूत (द्रव्य) की गति मात्र एक उजड्ठ यांत्रिक गति, 
मात्र एक स्थान परिवतेन ही नही है; वह ऊप्मा तथा प्रकाश है, विद्य त 
तथा चुम्बकीय तनाव है, रासायनिक सम्मिलन तथा विघटन है, जीवन है, 
ओर, अन्त मे, चेतना भी है। अपने अस्तित्व के सम्पूर्ण निस्सीम काल 
में, केवल एक ही वार, और वह भी अपनी चिरन्तनता की तुलना में 
केवल एक अत्यन्त ही लूघु काल के लिए, भूत अपनी गति का भिन्‍नी- 
करण करने, तथा उसके माध्यम से, इस गति के सम्पूर्ण वैभव को उजा- 


ग़र करने मे सफल हुआ है, और इसके पहले और इसके बाद भी 
अनन्त काल तक वह केवल स्थानान्तरण तक ही सीमित रहा है ओर 
रहेगा--यह कहना इस बात को कहने के समान है कि भूत (द्रव्य) मर्त्य 
है तथा गति क्षण भंगुर है ! 

गति की अविनाशिता के सम्बन्ध में केवल परिमाणात्मक ढंग से 
नहीं विचार किया जा सकता, उस पर गशुणात्मक ढग से भी विचार 
किया जाना चाहिए। भूत (द्रव्य), जिप्तके निरे यांत्रिक स्थानान्तरण 
की क्रिया के अन्तर्गत इस बात की सम्भावना तो छिपी हुई है कि, अनु- 
कूल परिस्थितियों मे, वह ऊष्मा, विद्य त-शक्ति, रासायनिक क्रिया, 
जीवन मे रूपान्तरित हो जाय, किन्तु जिसमे इन परिस्थितियों को स्वय 
अपने अन्दर से पैदा करने की क्षमता नही है--वह भूत ऐसा भूत है 
जिसकी गति उससे छिन गयी है ! जिस भूत (द्रव्य) ने अपने उपयुक्त 
विभिन्न रूपो मे रूपान्तरित हो सकने की क्षमता खो दी है उसमें यह तो 
सम्भव है कि शक्ति (4)74%5) जब भी मौजूद हो, किन्तु उसमें 
क्रियाशीलता ( ७2४2० ) शेष नही रह गयी, और, इसलिए, 
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आशिक रूप से, वह॒ नष्ट हो गया है। परन्तु, ये दोनों हो स्थितियाँ 
कल्पनातीत हैं । 

' इतना निश्चित है : एक ऐसा समय था जब कि हमारे द्वीप-विश्व के 
भूत (द्रव्य) ने गति की--किस प्रकार की गति की, इसे हम अभी तक नहीं 
जानते--- इतनी मात्रा को ऊप्मा में रूपान्तरित कर दिया था कि उससे, 
कम से कम, (मैडलर के अनुसार) दो करोड तारों से सुसज्जित सौर- 
परिवारों की रचना हो गयी थी। इन तारों का क्रमश: बुझता जाना भी 
निश्चित है। यह हूपान्तरण कैसे हुआ था ? इस चीज़ को हम उतना ही 
कम जानते हैं जितना कम पादरी सेक्‍्की इस वात को जानते हैं कि आया 
हमारे सौर-परिवार का भावी निस्‍्तार तत्व (८६०४४ क्रणईप॥7) 
फिर नये सौर-परिवारों के द्वव्यों (उपादानों) मे बदल जायेगा या नही । 
परन्तु यहाँ या तो हमें अब किसी सृष्टा का सहारा लेना पड़ेगा, अथवा 
इस परिणाम पर पहुँचना' पड़ेगा कि हमारे विश्व के सौर परिवारों के 
ताप-दीप्त मौलिक द्रव्य (उपादान) की रचना प्राकृतिक ढंग से, गति के 
रूपान्तरणो के द्वारा, उन रूपान्तरभो के द्वारा हुई थी जो गतिशील भूत 
के अन्दर प्राकृतिक रूप से मौजूद हैं। अगर ऐसा है तो लाज़िमी है कि 
भूत फिर ऐसी आवश्यक अनुकूल परिस्थितियाँ पैदा कर देगा जिनमे इसी 
क्रिया की पुनरावृत्ति हो सके । हो सकता है कि ऐसा वह करोडों वर्षो 
के ही बाद, और कमोबेश मात्रा मे केवल संयोग से ही, कर सके, परन्तु 
उसका ऐसा करना अनिवाय है । उसकी यह अनिवार्यता भी सयोग मे 
अन्तनिहित है। 

इस तरह के रूपान्तरण की सम्भावना को अब अधिकाधिक मात्रा में 
स्वीकार किया जा रहा है । लोग इस नतीजे पर पहुँच रहे है कि एक 
दूसरे के ऊपर गिर कर अन्ततोगत्वा खपिण्डों का मिल जाना अनिवार्य 
है। इस तरह की टक्करो से ऊष्मा की कितनी मात्रा पैदा होगी इस 
तक के हिसाव लगाये जा रहे हैं। अचानक जो नये तारे प्रज्वलित हो 
उठते हैं, तथा इसी प्रकार परिचित तारो की चमक में जो अचानक वृद्धि 
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हो जाती है--जिसकी सूचना खगोल-विद्या से हमें मिल” जाती है--उसे 
भी इन टक्‍करों के आधार पर आसानी से समझा जा सकता है । इसके 
अलावा, न केवल हमारे ग्रहो का परिवार सूर्य के चारों तरफ- घूमता है 
और हमारा सूर्य हमारे द्वीप-विश्व के अन्दर चक्कर काटता है, बल्कि 
सम्पूर्ण द्वीप-विश्व भी, अन्य द्वीप-बिश्वों के साथ एक अस्थायी सापेक्ष- 
सन्‍्तुलन की दशा में टिका हुआ, भन्तरिक्ष मे गतिशील रहता है । इसका 
कारण यह है कि मुक्त रूप से तैरते हुए पिण्डो के बीच भी सापेक्ष सन्तुलन 
केवल तभी कायम रह सकता है जब कि उनकी गति का निर्धारण पारस्प- 
रिक (अन्योस्य) रूप से होता हो । और बहुत से लोग तो यह मानत्ते है कि 
शून्य आकाश (अन्तरिक्ष ) मे हर जगह एक ही सा ताप ((७797०४ण्प०) 
नही है । अन्त मे, हम जानते है कि हमारे द्वीप-विश्व के अनगिनत सूर्यो 
की ऊष्मा उसके एक अति अल्प भाग को छोडकर, शून्य आकाश में विलीन 
हो जाती है और शून्य आकाश के ताप मे उसकी वजह से एक सेन्‍्टीग्रेड 
के लाखवे, करोड़वे हिस्से की भी वृद्धि नहों होती । ऊष्मा की यह विज्ञाल 
राशि कहाँ चली जाती हैं ? विद्व के शून्य आकाश को गर्म करने के 
प्रयत्त मे क्या वह सदा के लिए बर्बाद हो गयी है, व्यावहारिक रूप मे 
क्या उसका अस्तित्व समाप्त हो गया है, और अब क्या केवल सँद्धान्तिक 
रूप से ही उसका अस्तित्व इस माने मे शेप है कि विश्व का शून्य आकाश 
एक डिग्नी के करोड़वे अथवा अरबवें भाग के बराबर अधिक गर्म हो गया 
हैं ? इस तरह की घारणा इस वात से इन्कार करती है कि गति का 
विनाश नही हो सकता, वह इस सम्भावना को स्वीकार कर लेती है कि 
ख-पिण्डो के क्रमश: एक दूसरे मे मिलते जाने से तमाम मौजदा यांत्रिक 
गति ऊष्मा मे परिवर्तित हो जायगी और इस ऊष्मा का शुल्य आकाश 
मे विकिरण हो जायगा जिससे कि, “शक्ति की अविनाशिता” की तमाम 
बातो के बावजूद, आमतौर से समस्त गत्ति समाप्त हो जायगी । ( यहाँ 
पर यह भी स्पष्ट हो जाता हैं कि “गति की अविनाशिता” के स्थान पर 
“शक्ति की अविनाशिता” शब्दों का इस्तेमाल करना कितना गलत है ! ) 
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इसलिए हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते है कि किसी न किसी प्रकार आकाश 
मे विकिरण होने वाली ऊष्मा के लिए गति का किसी अन्य ऐसे रूप में 
रूपान्तरण होना सम्भव होना चाहिए जिससे कि उसे एक बार फिर 
संचित किया जा सके और वह फिर एक बार सक्रिय हो सके | यह कैसे 
सम्भव होगा इसका पता लगाने का भार आगे के वैज्ञानिक शोध-कार्य 
पर होगा । इस तरह, बुझे हुए सूर्यो के ताप-द्वीप्त वाष्प मे पुनः परिवर्तित 
“होने के मार्ग की मुख्य कठिनाई दूर हो जाती है। 
बाकी, जहाँ तक कि काल के अनन्त विस्तार मे ब्रह्माण्डों के शाइवत 
कऋ्रमिक अनुगमन (अर्थात्‌ लगातार पैदा होते रहने) की बात है तो ऐसा 
होना तो इस चीज का लाजिमी नतीजा ही होगा कि अनन्त आकाश से 
असख्य ब्रह्माण्ड सह-अस्तित्व की अवस्था मे एक दूसरे के साथ कायम 
हैं। वास्तव मे यह ऐसा सिद्धान्त है जिसकी आवश्यकता ने ड्रेपर* के 
सिद्धान्त-विरोधी यान्‍्की ( अमरीकी ) मस्तिष्क तक को उसे स्वीकार 
करने के लिए वाघ्य कर दिया है । 
भूत (द्रव्य) जिस चक्र में चलता है वह एक शाइवत चक्र है, ऐसा 
चक्र है जो अपनी कक्षा को केवल ऐसे कालो मे पूरा करता है जिन्हे 
नापने के लिए हमारा भौमिक वर्ष सर्वेथा अपर्याप्त है; वह ऐसा चक्र है 
जिसमे सर्वोच्चि विकास का समय, सजीव जीवन तथा--इससे भी अधिक-- 
ऐसे प्राणियों के जीवन का समय जो प्रकृति के विषय में तथा खुद अपने , 
विपय में सचेत, है, उतना ही छोटा और सीमित होता है जितना छोटा , 
ओर सीमित वह अवकाश है जिसमे जीवन तथा आत्म-चेतना प्रकट होते 
है; वह ऐसा चक्र है जिसके अन्दर भूत के अस्तित्व की प्रत्येक ससीम 
विधा (६एथ५ गीजी6 770क्‍6 ० ७तं४०१००)-वह चाहे सूर्य हो चाहे 
काल के अन्तद्दीन विस्तार में त्रह्माण्डों का क्रम सदा चलता रहेगा ।? (जे० ढब्ल्यू ० 
डेपर, योरप के बौद्धिक विकास का इतिहास, खण्ड २, लल्दन, १८४६, पृष्ठ 
३२५॥) [एगेल्स की टिप्पणी ] 
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नीहारिका-वाप्प, चाहे अकेला पश्चु हो, त्राहे पशुओं की पूरी जात है 
चाहे रासायनिक संयोजन हो चाहे विधटन हो,--समान रूप से क्षण-मंगुर 
है; इस चक्र के अन्दर गाश्वत रूप से परिवर्तित होते, भाश्वत रूप से 
गति करते भूत के अतिरिक्त तथा उन नियमों के अतिरिक्त, जिनके 
मनुसार वह गति करता तथा बदलता है, अन्य कोई वस्तु घाश्वत 
नही है । 

किन्तु काल और अवकाश के विस्तार में यह चक्र चाहे जितनी वार 
ओर चाहे जितनी निर्दयता के साथ पूरा हो; चाह्दे जितने करोड़ सूर्यो 
तथा पृथ्वियो का उदय ओर निर्वाण हो जाय जीर किसी एक सौर 
परिवार भौर एक ही ग्रह में सजीव जीवन के लिए आवश्यक परिस्थितियों 
के उत्पन्न होने से पहले वह चाहे जितने लम्बे समय तक यो ही बना 
रहा हो; और चिन्तन की क्षमता रखने वाले ऐसे प्राणियों के उबके 
अन्दर से उत्पन्त होने से पहले--जो थोड़े समय के लिए अपने जीने लायक 
परिस्थितियाँ पा जाते है और बाद में बिना किसी दया-ममता के नश्द 
कर दिये जाते है--सजीव प्राणियों की चाहे कितनी ही अगणित सख्या 
को जीवन और मरण की शखला के बीच से गुज़रना पढ़े --- एक चीड्ू 
निश्चित है कि भूत (द्रव्य) अपने समस्त रूपों में भाइवत रूप से एक ही 
जैसा बना रहता है, उसका कोई भी ग्रुण कभी लुप्त नहीं हो सकता, 
भौर, इसलिए, जिस लोह अनिवार्यता से यह ॒ निश्चित है कि पृथ्वी पर 
' अपनी सर्वोच्च सृष्टि को, यानी चिन्तनशील मस्तिष्क को वह नप्ट कर 
देगा, उसी तरह यह भी निश्चित हैं कि किसी अन्य स्थान पर और 
किसी अन्य समय वह फिर उसे जन्म देगा । 


फर्रर्डारक एंगेल्स 


मृतात्मानओों की दुनिया में प्रकृति विज्ञापन 
का स्थान 


जन समुदाय की चेतना में द्न्द्रवाद का जो चित्र वना है उसे इस 
पुरानी कहावत के माध्यम से व्यक्त किया जाता है कि चरम सीमाएँ 
(<४प०॥6७) मिल जाती है । इस धारणा के अनुसार मनोरध-सृप्टि, 
भोलिपन, तथा अन्ध विद्वास की भावना के अति रूपों की खोज प्रकृति 
व्रिज्ञान की उस धारा मे न करके जो, प्रकृति सम्बन्धी जर्मन दर्शन की 
तरह, वस्तृगत जगत्‌ को उसकी मनोगतवादी घारणा के साँचे में जब्र- 
दंसती ढालने का प्रयत्व करती है, यदि हम इसकी विरोधी उस बारा में 
करे जो, मात्र अनुभव को उच्च्रासन पर प्रतिप्ठित करती हुई, चिन्तन 
को एकदम तिरस्कार-भाव से देखती है और जो, चिन्तन की थृन्यत्ता 
की दृष्टि से, वास्तव में पराकाष्ठा पर पहुँच गयी है--तो हम कोई 
विद्येष गलती नही करेगे । इगलेण्ड में इसी सम्प्रदाय ($0700) का 
दोर-दौरा है। इसके पिता बहु-प्रशं सित्त फ्रान्सिस वेकन है । उन्होंने माँग 
खी है कि उनकी नथी अनुभव-सिद्ध (छगआंत८४), आगमनात्मक 
पद्धति (॥त700ए७ ग्राश00) का उपयोग किया जाना चाहिए और, 
उसकी सहायता से, सबसे पहले . दीर्घष जीवन तथा पुनर्योवन को प्राप्त 


र३२ घम् 
करने का प्रयत्न किया जाना चाहिए; एक हद तक, उसकी सहायता 
से, कद तथा रग-रूप को बदलने का, एक काया को दूसरे में रूपान्तरित 
करने का, नयी मानव जातियों [7०००४] को उत्पन्न करने का, हवा 
तथा तूक़ानो की सृप्टि करने की श्वित पर अधिकार कायम करने का 
प्रयत्न किया जाना चाहिए। वेकन इस बात की शिकायत करता है कि 
अनुपन्धान के इस तरह के कार्यो को तिलांजलि दे दी गयी है। 
प्रकृति के अपने इतिहास में वह सोना बनाने तथा नाना प्रकार के 
चमत्कारिक कार्य करने के लटके बतलाता है। उसी प्रकार अपनी 
बुद्धावस्था में आइजक न्यूटन ने भी सेट जौन के दिव्य सदेश की व्याख्या 
करने में अपना बहुत-सा समय लगाया था। इसलिए, अगर ऐसा लगता 
है कि, हाल के वर्षो में, अग्रेजी अनुभववाद के कुछ प्रतितिधि--भीर 
निग्बय ही ये उसके सबसे खराब प्रतिनिधि नहीं है-मेज पर सद-खट 
करके मृतात्माओं से वात करने तथा उन्हें देखने की अमरीका से आयी 
बीमारी में वुरी तरह फँस गये है, तो इसमे कोई आश्चर्य की वात 
नही है । 

इस चम्कर में प्रकृति का जो सबसे प्रथम विज्ञान वेत्ता फेँसा हैं 
वह अत्यन्त प्रसिद्ध ब्राणिज्ञासत्री तथा वनस्पतिणास्त्री, एल्फ्रेड रसेल 
बैलेस है । यह वही व्यक्ति है जिसने प्राकृतिक वरण की क्रिया के द्वारा 
जातियो के परिवर्तन के सिद्धान्त को ठीक उसी समय पेश किया था 
जिस समय डारबिन ने उसे पेश किया था । अपने छोटे-से पभ्रन्य, 
चमत्कार तथा आधुनिक अध्यात्मवाद, रूदन, बर्न्स, १८४७५, में वह 
प्रकृति सम्बन्धी ज्ञान को इस शाखा से सम्बन्धित अपने प्रथम अनुभवों का 
वर्णन करता है। वह कहता है कि ये अनुभव १८४४ से घुरू होते हैं। 
उस समय मेस्मेरिज़्म” के सम्बन्ध में उसने मिस्टर स्पेन्सर हाल के भाषणों 
को सुता था और फिर उनसे अनुप्रणित होकर उसी प्रकार के प्रयोग 


+ एक अमल जिससे आदमी पर एक ग्वप्त-सा छा जाता है और उसके अन्दर 
का भेद खुल जाता है ।-- अनु ० 
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अपने शिष्यों पर किये थे | “मुझे इस विपय में गहरी दिलचस्पी थी और 
मैने उस पर जोरों से अमल शुरू किया ।” (पृष्ठ ११६ ) जाड़ों के कड़े- 
पत्र तथा स्थानीय सम्वेदन-शुक््यता के साथ-साथ न सिर्फ उसने चुम्ब- 
कीय निद्रा पैदाकर दी, बल्कि कपाल सम्बन्धी गॉल के मानचित्र को भी 
उसने सही प्रमाणित कर दिया, क्योकि गॉल द्वारा बतायी गई किसी 
भी इन्द्रय को ज्योही छुआ जाता था त्योही चौम्बिक प्रभाव से बंधे 
हुए रोगी के अन्दर उसके अनुकूल क्रियाशीलता उत्पन्न हो जाती थी 
और इसे वह उपयुक्त तथा सशक्त सकेतों के द्वारा व्यवत करने लगता 
था । इसके अलावा, उसने यह भी दिखला दिया कि केवल उसके स्पर्श 
करते से ही उसका रोगी परिचालक की समस्त सम्वेदताओं की स्वयम 
भी अनुभूति करने लगता है। यह कहकर कि यह ब्रान्डी है उसने 
उसे एक गिलास पानी से नशे में ला दिया था। किसी नौजवान को, 
उसकी जागृतावस्था में भी वह ऐसा बुद्धू बना दे सकता है कि 
फिर उसे अपने नाम का भी पता नही रह जाता । किन्तु, यह एक ऐसा 
कार्य है जिसे स्कूलो के दूसरे मास्टर बिना किसी मेसमेरिज़्म के ही सम्पन्न 
कर लेते है ! आदि-आदि । 

सयोग की बात है कि १८४३-४४ के जाड़ो में इन मिस्टर स्पैन्सर 
हॉल के मैन्चेस्टर में मुझे भी दर्शन हो गये थे । वह एक बहुत ही मामूली 
विरम का धूर्त आदमी है । कुछ पादरियों के सरक्षण में वह देश का 
दौरा कर रहा था । एक युवा स्त्री की सहायता से वह चौम्बिक-कपाल 
विद्या सम्बन्धी प्रदर्शा दिखलाता था और उनके द्वारा ईश्वर के 
अस्तित्व, आत्मा की अमरता, तथा उस भौतिकचाद की निस्सारता की 
प्रमाणित करने की चेष्टा करता था जिसका ओवेनवादी लोग उस समय 
तमाम वह़े-बडे शहरों में प्रचार कर रहे थे। युवती को चौम्विक 
निद्रा में सुला दिया जाता था और फिर परिचालक ज्यों ही गॉल द्वारा 
निर्धारित की गयी किसी इन्द्रिय से सम्बन्धित कपाल के किसी भाग का 
स्पर्श करता था त्यो ही उस इच्द्रिय की क्रियाशीलता का परिचय देने के 
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लिए नाटकीय प्रदर्शनात्मक सकेतो तथा हाव-भावों का वह एकदम मुक्त 
और आड्म्बरपूर्ण निदर्शन करने लगती थी। उदाहरण के लिए, प्रजनन- 
जीलता की इन्द्रिय का स्पर्श होते ही वह एक काल्पनिक शिद्यु को गोदी 
में खिलाने तथा चूमने-चाटने लगती थी, आदि | इसके अतिरिक्त, नेक 
मिस्टर हॉल ने कपाल सम्बन्धी गॉल के भूगोल को वाराटेरिया ६४ नामक 
एक नया द्वीप जोडकर और भी सम्पन्न वना दिया था: कपाल के ठीक 
ऊपर उसने भक्ति-भाव की एक इन्द्रिय ढूँढ निकाली थी ! इसे स्पर्श 
करते ही सम्मोहनावस्था मे पडी उसकी कुमारी युवती घुटनों के वल 
बैठ जाती थी, अपने हाथों को जोडकर प्रार्थना करने लगती थी, और 
उस आइचयं-चकित अद्धं-शिक्षित श्रोता-मडली के सामने पूजा में लीन 
एक दिव्य देवी के रूप में प्रस्तुत हो जाती थी। प्रदर्शन का यही 
चरपोत्कर्प तथा अन्त था। ईब्वर का अस्तित्व प्रमाणित कर दिया 
गया था | 

मुझ्त पर तथा मेरे एक परिचित पर इसका वैसा ही प्रभाव पडा 
जेसा कि मिस्टर वैलेस पर पडा था। प्रदर्शन ने हमारे अन्दर दिलचस्पी 
पैदा कर दी और हमने यह देखने की कोशिश की कि हम किस हद तक 
उसकी पुनरावृत्ति कर सकते है। बारह वर्ष का एक तेज-सा लड़का हमारा 
परीक्षण पात्र बनने के लिए तैयार हो गया । उसकी भाँख में धीरे से 
देखने, अथवा उसकी थपथपाने से, बिना किसी कठिनाई के, वह सम्मों- 
हनावस्था मे पहुँच जाता था। किन्तु हम लोग चूँकि मिस्टर वैलेस की 
अपेक्षा कुछ कम विश्वासशील थे तथा काम भी चूँकि हमने अपेक्षाकृत 
कुछ कम जोश के साथ शुरू किया था इसलिए जिन नतीजो पर हम 
पहुंचे वे बिल्कुल भिन्न थे। मास-पेशियो की जडता तथा सम्वेदन-शुन्यता 
को पैदा करना आसान था ; किन्तु, इनके अलावा, हमने देखा कि उसमे 
इच्छा शक्ति की पूर्ण निश्चेष्टता की भी दशा पैदा हो गई थी तथा उसकी 
इस दशा के साथ अनुभूति की एक विचित्र अति सम्वेदिता भी जुड़ी हुई 
थी। किसी बाहरी उद्दीपन के द्वारा रोगी को जब उसकी तनद्रा से जगा 
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दिया जाता था, तब वह जागृतावस्था से भी कही अधिक तेजी प्रदर्शित 
करता था | परिचालक के साथ किसी भी प्रकार के रहस्यपूर्ण सम्बन्ध 
का कोई चिन्ह यहाँ नहीं दिखलाई देता था : कोई दूसरा व्यक्ति भी 
सोने वाले को उतनी ही आसानी से सक्रिय वन्ना दे सकता था। गाल की 
कापालिक इन्द्रियों को क्रियाणील कर देवा तो हमे जैसे वायें हाथ का 
खेल लगा । हम इससे और भी आगे गये। न केवल उक्त इन्द्रियों को 
हम मनचाहे ढग से एक दूसरे से बदलने मे, अथवा उनकी जगह को पूरे 
शरीर मे किसी भी स्थान पर निर्धारित करने मे हम सफल हुए, वल्कि 
हमने और भी न जाने कितनी इन्द्रियाँ ईजाद कर ली । गाने, सीटी वजाने, 
बी बजाने, नाचने, मुक्काबाजी करने, सीने, जूता गाँठने, तम्वाक्‌ पीने, 
भादि-आदि की तमाम नयी इन्द्रियों का हमने आविष्कार कर लिया ! इन 
इन्द्रियो का स्थान जहाँ भी हम चाहते वही निर्धारित कर सकते थे । वैलेस 
अपने रोगियो को पानी पिला कर नशे में कर देता था, लेकिन हमने पैर के 
अग्ठे मे नशे की एक इन्द्रिय ढढ़ निकाली ! बस उसे छूने की देर थी कि 
एक पक्के दरावी का मनोरजक नाटक सामने होने लगता था 

परन्तु, इस चीज़ को अच्छी तरह समझ लिया जाना चाहिए कि 
जब तक पात्र को यह नही बतला दिया जाता था कि किस इन्द्रिय के 
छो पर उसे क्‍या करना है तव तक कोई भी इन्द्रिय जरा भी सक्ति- 
बता नही दिखलाती थी। जल्दी ही थम्यास के द्वारा लड़के ने अपने 
की इतना माहिर बना लिया कि हल्का-सा इद्वारा भी उसके लिए काफी 
हो जाता था । इस तरह जो इन्द्रियाँ पैदा की गयी थी वे फिर सुलाने 
की अप्नी शक्ति को बाद मे भी तव तक बनाये रखती थी--जव तक 
कि उन्हें, उसी पुरानी रीति से, फिर बदल नहीं दिया जाता था | दर- 
अनल, पात्र में दोहरी स्मरण-शक्ति पैदा हो जाती थी, एक वह जिससे 
वह जानृतावस्था में काम लेता था और दूसरी वह जो उससे बिलकुल जुदा 
होती थी, उसकी सम्मोहनावस्था मे काम करती थी । जहाँ तक कि उसकी 
इच्छा-शवित की निशचेप्टता तथा एक तीसरे व्यक्ति की इच्छा- 


२३६ धर्म 
शक्ति के नीचे उसकी पूर्ण अधीनता की बात है, तो उसका सारा 
चमत्कारिक रूप तो उसी समय समाप्त हो जाता है जिस समय हम इस 
बात को समझ लेते है कि पात्र की यह पूरी हालत तभी पैदा होती हैं जब 
कि उसकी इच्छा-शक्ति को परिचालक की इच्छा के अधीन वना दिया 
जाता है और ऐसा किये विना उस स्थिति को नही पैदा किया जा 
सकता । चुम्बकित करने वाला दुनिया का बडे से बडा जादूगर भी उस 
समय बिलकुल बेकार हो जायेगा जिस समय कि उसका पात्र उसकी 
बाते सुनकर उसके मूँह पर हँस देगा ! 

इस प्रकार, जहाँ सन्देहवाद के अपने तिरस्कारपूर्ण दृष्टिकोण की 
सदद से हम इस बात को समझ गये कि चौम्बिक कपाल विद्या सम्बन्धी 
इस वंचकता का आधार महज ऐसे कुछ घटता-प्रवाह ही होते है 
जो, अधिकाशतया, जागृतावस्था के उसी तरह के घटना-प्रवाहों से केवल 
मात्रा में ही भिन्‍न होते है तथा इन घटना-प्रवाहो की व्याख्या करने के 
लिए किसी रहस्यात्मक कारण की जरूरत नही है, वही मिस्टर वैलेस 
का “जोशो-खरोश” उन्हे आत्म-प्रवचनाओ के एक गहरे गड्ढे मे खीच ले 
गया था। इसके फलस्वरूप, गॉल के कपाल सम्बन्धी मानचित्र की छोटी- 
से-छोटी बातों तक को उन्होने कह दिया कि वे सही है । साथ ही उन्होंने 
यह भी कह दिया कि परिचालक तथा उसके पात्र के बीच एक रहस्यपूर्ण 
सम्बन्ध होता है +। मिस्टर वेलेस के विवरण मे, जो भोलेपन की हद, 
तक निष्कपट है, यह बात हर जगह स्पष्ट है कि जितनी दिलचस्पी 
उनकी उन तमाम व्यापारों को किसी भी कीमत पर स्वयं फिर से कर 





“ जैसा कि पहले फह्ा जा चुका है, पात्र गण ( रोगी ) अ्रभ्याम के द्वारा अपने 
को माहिर वना लेते हे । इसलिए यह भी बिल्कुल सम्भव हे कि परिचालक की इच्छा- 
शक्ति के अधीन रहने की आदत पढ जाने पर उसके और पात्र के बीच का सम्बन्ध 
अधिक धनिष्ट हो जाता है, कुछ खास चीजे अधिक तेज हो जाती हैं और बे 
जट्लाक्स्या में भी हल्के-फुल्फे ढग से दिखलाई पडने लगती है। (एंगेल्स की 
ट्प्पिणी ) 


फ्रेडरिक एगेल्त २३७ 


दिखाने मे थी उतनी इस धूर्तता की वास्तविक पृष्ठभूमि की खोजवीन 
करने मे नही थी । एक ऐसे व्यक्ति के लिए जो प्रारम्भ मे वज्ञानिक था 
बस इसी प्रकार की दिमागी कफियत की आवश्यकता थी -- इसके बाद 
सरल तथा सीधी-सादी आत्म-प्रवचना के ज़रिए इस याम मे तुरन्त 
निपुण होने मे उसे कोई कठिनाई नहीं होती । मिस्टर बेलेस का 
अन्त ऐसा ही हुआ , उनके अन्दर चौम्विक-कपाल विद्या सम्बन्धी 
चमत्कारो में श्रद्धा पैदा हो गयी । इस प्रकार उनका एक पैर तो पहले 
ही प्रेतात्माओ की दुनिया में पहुंच गया था । 
अपने दूसरे पैर को उसके अन्दर उन्होंने १८६५ में पहुंचा दिया । 
१२ वर्ष तक उप्ण कटिवन्धीय प्रदेशों मे वे यात्रा करते रहे थे। वहाँ से 
लौटने के वाद उन्होने मेज पर दस्तक देकर मृतात्माओं को बुलाने के 
प्रयत्न किये । इन प्रयोगों ने उन्हे नाना प्रकार के “माध्यमों” के समाज 
में पहुँचा दिया। इस कार्य में उन्होने कितनी तेजी से प्रगति कर ली 
थी और इस विपय में उन्होने क्रिस हव तक पूर्ण सिद्धहस्तता हासिल 
कर ली थी, इस चीज का प्रमाण उपर्युक्त पुस्तिका ने मिलता है । वे 
सिर्फ वे हमसे यह आशा करते है कि होम, डेवेव कोर्ट वन्धुओ, तथा अन्य 
उन तमाम “माध्यमों” के तथाफथित चमत्कारिक कार्यो पर हम पूर्णतया 
विश्वास कर ले जो न्यूनाधिक रुपये के लिए ऐसे करतबव दिखलाते है तथा 
जो, अधिकाशतया, ठगो और प्रवचको के रूप मे सबके सामने वार-वार 
नंगे हो चुके हैं, वल्कि हमसे वे यह भी आजा करते है कि मृतात्माओं के 
तथाकथित प्रामाणिक इतिहासो से सम्बन्धित तरह-तरह की उन तमाम 
कहानियों को भी हम सही मान ले जो उन्होंने पेण की है। यूनानी 
देवासन की डाइने, मध्य युगो की उकिनियाँ--सव “माध्यम! थी । अपनी 
रचना आकाशवाणी (706 ताश्याशा०णा०) में आइयमब्निकस ने पहले 
से ही “आधुनिक मृतात्मावाद के अत्यन्त हेरतअमग्ेज व्यापारो” का चहुत 
विस्तृत वर्णन कर दिया था । (प्रष्ठ २२६) 
इन चमत्कारों की वैज्ञानिक प्रामाणिकता तथा विश्वसनीयता को 
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मिस्टर वैलेस किस ढग से सही सिद्ध करते है इसे वतलाने के लिए एक 
ही उदाहरण काफी होगा । निग्बब ही किसी के लिए यह सोच लेना 
बडी अजीव्र चीज होगी कि हम वास्तव में विश्वास कर छेगे कि उप- 
यबंक्त ब्रेतात्माएँ अपनी तस्वीर खींच लेने देती है । निध्चय ही हमे इस 
बात की माँग करने का अधिकार है कि इसके पहले कि हम उन्हें सच्ची 
माने प्रेतात्माओं की उक्त तस्वीरों की प्रामाणिकता एकदम असदिग्ध 
रूप से सिद्ध कर दी जानी चाहिए । प्रृष्ठ १८७ पर मिस्टर वैलेस एक 
कहानी बताते हुए कहते है कि मार्च, १८७७२ में एक प्रधुख माध्यम, 
श्रीमत्ती गप्पी ने, जो मिकल्स वी बेटी थी, नौटिगहिल में स्थित श्री 
हडसन के घर पर अपने पति तथा छोटे लड़के के साथ अपनी तस्वीर 
खिचवायी थी। उनकी दो अलग-अलग तस्वीरों मे सफेद जालीदार 
कपड़ो में अच्छी तरह लिपटी हुई एक लम्बी-सी महिला की आक्ृति इस 
तरह पीछे खडी दिखलाई देती है जेंसे कि वह उन्हे आशीर्वाद दे र. 
हो । इस आक्ृति का चेहरा-मोहरा कुछ-कुछ प्राच्य प्रतीत होता हैँ 
“किर, दो मे से एक चीज़ बिलकुल पक्की है ।” या तो कोई 
जीवित, कृशाग्र-चुद्धि, किन्तु अद्व्य प्राणी वहाँ उपस्यित था, या फिर 
श्री और श्रीमती गप्पी, फोटोग्राफर तथा +िसी चौथे व्यक्ति ने मिलकर 
एक दुष्डतापूर्ण बूतंता का जाल रचा था ओर तव से वरावर इस 
रहस्य को वे छिपाये हुए है। श्री और श्रीमती गप्पी को में इतनी अच्छी 
तरह जानता हूँ कि मुझे पूरा विश्वास है कि इस प्रकार की धृर्तता वे 
नहीं कर सकते -- उसी तरह जिस तरह कि प्रकृति विज्ञान के क्षेत्र में 
सत्य का कोई भी सच्चा अम्वपक्र ऐसा काम नहीं कर सकता” । 
(पृष्ठ १८८) 


- भृतात्माआ अ इसिया व्याकरण की पहेँच से परेंहे। पक बगर एक 
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ओफर ने व्याकरणाचाय॑ लिएडल मो की इतात्मा को गदाही देने के लिए बलाया 
था । लिएडल मरे से जब पृष्ा गदा ऊि क्या वे वर्हाँ पर हैं तो उन्होंने जदाब दिया * * 
व हु? व्‌ क्षा्डा । यह मधन्यस अमराका का या । ( हमल्प घी दि । ) 
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अस्तु, या तो यह धोखा है या मृतात्मा की फोटो ! बिलकूल ठीक । 
और, अगर वह घोखेबाज़ी थी तो या तो मृतात्मा पहले से ही फोटो 
की प्लेटो पर मौजूद थी, या फिर इस छल से सम्बन्धित चारो व्यक्तियों 
का ---अथवा यदि कमजोर दिमाग वाले अथवा ठगे गये वृद्ध श्री गप्पी 
को हम छोड दे जो ८४ वर्ष, की' अवस्था मे, जनवरी १८७४ में, काल 
के गाल में चले गये थे --तो तीन व्यक्तिय्रों का उसमे हाथ रहा होगा । 
(इस काम के लिए श्री गप्पी को ठगने के लिए वस इतना ही काफी था कि 
उन्हें पृष्ठभूमि के स्पेनी पर्दे के पीछे भेज दिया जाय) ! इस सम्बन्ध में भी 
कोई बहुत त्क॑-वितर्क करने की जरूरत नहीं है कि मृतात्मा का “माडल” 
(प्रतिरृूप) फोटोग्राफर त्रिना किसी कठिनाई के प्राप्त कर सकता था । 
किन्तु थोडे ही समय बाद, फोटोग्राफर हडसन पर इस जुर्म में सावंजनिक 
रूप से मुकदमा चलाया गया था कि वह मृतात्माओं की झूठी तस्वीरें 
बना-बना कर पेश किया करता था ! इसलिए इस चीज पर पर्दा डालने 
के लिए मिस्टर वेलेस कहते है : “एक चीज़ साफ है : अगर कहीं 
घोखा-घडी हुई है तो मृतात्मावादियों ने स्‍्वयम्‌ उसे फोरन पकड लिया 
है ।” (पृष्ठ १८६) । 
इसलिए फोटोग्राफर की वात पर अधिक भरोसा नहीं किया जा 
सकता । फिर रह गयी श्रीमती गप्पी, और जहाँ तक उनका सम्बन्ध हे 
उनकी सच्चाई के समर्थन में हमारे पास्त हमारे मित्र वैलेस का बस 
केवल “परम विज्वास” है --इसके अलावा कुछ नही ! इसके अलावा 
कुछ नही ? नही, कुछ भी नही । श्रीमती गप्पी की परम विश्वस्ती- 
यता की जहाँ तक वात है तो उसका प्रमाण हमे उनके इस कथन से हो 
मिल जाता है, कि जून, १८७१ के आरम्भिक दिनों की एक शाम को 
हाईवरी हिल पार्क मे स्थित उनके मकान से अचेतावस्था में उन्हे ६६, 
लैम्ब्स कौण्ड्यूट स्ट्रीट में -यानी कौवे दी सीबी उडान के हिंसाब से तीन | 
अग्रेती मीलो के फारके पर--हवा में उडती हुई अवस्था में ले जाया गया 
था और ६९५ नम्बर के उक्त मकान के अन्दर एक श्रेववादी विचार-मडल 
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के दर्म्यान एक मेज पर रख दिया गया था। कमरे के दरवाजे बन्द थे, 
और यद्यपि श्रीमती गप्पी लन्दन की एक सबसे मोटी महिला थी-- 
इसका मतलब वाकई बहुत होता है,--फिर भी उस कमरे के अन्दर उनके- 
अचानक धावे की वजह से व तो दरवाज्ञों में, और न छत में ही कही 
जरा-सी भी दरार पैदा हुई थी ! (इस घटना की रिपोर्ट लन्दन के ईको 
(प्रतिध्वनि) नामक पन्न के ८ जून, १८७१ के अक मे निकली थी) 
और इसके वाद भी अगर किसी को मृतात्माओ की फोटोग्राफी की 
सत्यता में विष्वास नहीं होता, तो फिर उस आदमी का कोई इलाज 
नहीं किया जा सकता [| 
इगलेण्ड के प्रकृति वैज्ञानिकों मे दूसरे प्रसिद्ध व्यक्ति, जो इस चीज 
मे निपुण है, रासायनिक तत्व थेलियम तथा रेडियो-मीटर५$० (जिसे 
जमंनी मे 7//८॥/#प्रांद भी कहा जाता है ) के अनुसन्धानकर्ता, 
श्री विलियम ऋुक्स है। प्रेतवादी वस्तुओं की जाँच-पडताल का काय॑ श्री: 
क्रक्स ने १८७१ के आस-पास आरम्म किया था। इस काम के लिए 
उन्होंने कई भौतिक तथा यात्रिक साधनों का, कमानी तुलाओ, बिजली 
की वेट्रियों, आदि का उपयोग किया था। अपने इस काये मे सबसे 
जरूरी मुख्य उपकरण का, यानी सशयवादी आलोचनात्मक मस्तिष्क का 
भी उन्होंने उपयोग किया था या नही, अथवा अन्त तक उसे काम की 
बिलकल फिट हालत मे वे बनाये रख सके थे या नहीं--इसे हम आगे 
देखेगे । चाहे जो भी हो, किन्तु, बहुत समय बीतने से पहले ही, श्री 
क्रक्स भी उसके प्रेतपाश में उसी तरह पूर्णतया जकड़ गये थे जिस 
तरह कि उनके पहले श्री वैलेस जकड गये थे । 
वे बतलाते है, “कुछ वर्षो से एक युवती, कुमारी फ्लोरेन्स कुक ने 
माध्यम के रूप मे अद्भुत क्षमता का परिचय दिया है । हाल में, इसके 
फल-स्वरूप, एक प्रेतात्मा स्त्री की पूरी आकृति की ही सृष्टि हो गयी 
है । जिस समय पूर्ण अभिभ्ूतावस्था में काले कपडे पहने हुए एक बक्से के 
अन्दर अच्छी तरह वन्द हालत से अथवा बगल के एक कमरे में 
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वे पड़ी रहती थी उसी समय वह आकृति नगे पर और लहराते श्वेत 
वस्त्रों मे सामने आकर आविर्भूत हो जाती थी ।” 

इस मृतात्मा को, जो अपने को केटी बताती थी, और जो कुमारी 
कुक से आइचर्यजनक रूप से सादुश्यता रखती थी, एक शाम श्री 
वोल्कमैन ने -- अर्थात्‌ श्रीमती गप्पी के वर्तमान पति ने -- अचानक 
कमर से पकड लिया । और यह देखने के लिए वह कही कुमारी कुक का 
ही दूधरा सस्करण तो नही है, वे उसे मजबूती से जकडे रहे । उस वक़्त- 
पता चला कि मृतात्मा काफी तगडी थी, अपने को छुडाने की उसने 
जोरो से कोशिश की । दर्शको को हस्तक्षेप करना पडा । रोशनी बुझा दी 
गयी । और, थोडे धक्‍्कम-धक्के के बाद जब पुन, शान्ति स्थापित हुई 
झौर कमरे मे फिर रोशनी की गयी तो देखने मे आया कि मृतात्मा भन्त- 
धान हो गयी थी और कुमारी कुक वधी हुई और बचेतावस्था में अपने 
उसी कोने मे पडी हुई थी। इसके बावजूद, कहा जाता है कि, श्री 
वोल्कमैन आज दिन तक भी यही दावा करते है छि उन्होंने कुमारी कुक 
को ही पकड़ा था, और किसी को नहीं । इस चीज को वैज्ञानिक ढग से 
प्रमाणित करने के लिए एक प्रसिद्ध विद्यद्वेत्ता, श्री वार्ली ने एक 
नये प्रयोग के समय यह व्यवस्था की कि बैटरी की धारा माध्यम, यानी 
कुमारी कुक के अन्दर से जाय जिससे कि धारा को भग किये विना वे 
मृतात्मा की भूमिका न कर सके । पर, मृतात्मा फिर भी सामने प्रकट 
हुई । इसलिए, साफ हो गया कि वह वास्तव में कुमारी कूक से भिन्न कोई 
महिला थी। इस चीज को और भी पक्‍की तरह प्रमाणित करने का 
भार श्री क्रुक्स पर था। इस सम्बन्ध मे उतका पहला कदम था प्रेतवादी 
महिला के विश्वास को प्राप्त करना। जेसा कि ५ जून, १६७४ की 
प्रेतात्मावादी नामक पत्रिका में वे स्वयम्‌ कहते है, उक्त महिला का भरोसा 
मुझ पर “धीरे-धीरे इस हद तक वढ गया कि जब तक थे व्यवस्था च॑ करता 
तब तक वह प्रदर्शन करने से इन्कार कर देती | वह कहती थी कि वह 
हमेशा यह चाहती थी कि मै उसके और बक्से के नजदीक रहूँ। मैंने देखा 
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कि -- जब उसे पूरा विद्वास हो गया और इस वात का भरोसा हो गया 
कि उससे किये गये अपने किसी भी वादे को में नही तोड़गा -- तव इस 
चमत्कार का माहात्म्य काफी बंढ गया और मुक्त रूप से ऐसी साक्षी 
मिलने लगी जो और किसी प्रकार से प्राप्त नही हो सकती थी | इस 
विपय में बहुधा वह मुझसे सलाह लिया करती थी कि प्रदर्शनों के समय 
कौन लोग मौजद है और उन्हें किन स्थानों पर वेठाया जाब | इसका 
कारण यह था कि हाल मे, किन्‍्ही सर्वधा अनुचित इस तरह के सुज्नावां 
जह से वे बहुत भयातुर हो उठी थी कि, अनुसधान के लिए अधिक 
बैज्ञानिक उपायों के अतिरिक्त बल का भो इस्तेमाल किया जाना 
चाहिए ।” 
युवती प्रेतात्मा ने इस विश्वास का--जों उतना ही उदार था जितना 
वैज्ञानिक था--प्रतिदान भी पूरी मात्रा मे किया था | यहाँ तक कि स्वयम्‌ 
श्री ऋक्‍ल के घर में वह प्रगट हुई, उनके बच्चों के साथ खेली और उन्हें 
“भारत की अपनी यात्रा के समय के दिलचस्प किस्से सुनाती रही |” 
श्री कस को “अपने अतीत जीवन के कुछ कटु अनुभव” उसने बताये, 
अपनी बाँह मे वाह डालने की भी अनुमति उसने उन्हें देदी जिससे कि 
उसकी स्पप्ट भौतिकता का उन्हें अच्छी तरह विश्वास हो जाय । उसने 
उन्हें अपनी नाडी देखने की भी अनुमति दे दी तथा हर मिनट में बह 
कितनी वार सास लेती है इसे गिन लेते दिया। अन्त में, श्री ऋक्‍्स के 
साथ अपनी फोटो भी उसने खिचवा ली । अब इन चीजों से हमे कोई 
आव्चयं नही होता ! श्री वैलेस कहते हैँ कि देखे जाने, टटोले जाने, वात 
किग्रे जाने और तस्वीर लिये जाने के वाद बह आकृति एकदम ग्रायत्र हो 
गयी । वह एक ऐसे छोटे-स कमरे के अन्दर से ग़ायव हो गयी जिससे 
बाहर जाने का दग़ल के एक कमरे के अलावा और कोई रास्ता नही था 
ओर वहू कमरा दर्णकों से ठताठउस भरा हुआ था” (पृष्ठ १८३)। यह भी 
वात नहीं थी! इसके लिए आवश्यकता सिर्फ इस चीज 
की थी कि श्री कस मे, जिनके घर पर यह सव हुआ था, दर्जकगण भी 


फ्रेडरिक एगेल्स श्छ्य्‌ 


विनम्र भाव से उतना ही विश्वास दिखलाये जितना कि श्री क्रू्स ने 
उस प्रतात्मा में दिखलाया था ! 

दुर्भाग्य से इन “पूर्णरूप से प्रमाणित चमत्कारो” पर प्रेतात्मादादी 
लोग भी तुरन्त विश्वास नही करते । ऊपर हम देख चुके है कि था 
वोल्करमंन ने, जो कि स्वयम्‌ भयकर प्रेतात्मावादी है, किस प्रकार 
प्रेतात्मा को भौतिक रूप से पकड़ लिया था। और अब, एक पादरी 
ने जो “प्रेतात्मावादियो के ब्रिटिण राष्ट्रीय सघ” की समिति का सद 
है ओर जिसने कुमारी कक के प्रदर्शन को देखा है, बिना किसी कठि- 
नाई के यह सिद्ध कर दिया है कि जिस कमरे से प्रेतात्मा आती और 
प्रायव हो जाती थी उसका एक दूसरे दरवाजे के जरिए वाहरी दुनिया 
से सम्बन्ध था। श्री क्र क्स के व्यवहार ने, जो वहाँ मौजूद थे, “मेरे इस 
विश्वास को अन्तिम रूप से ख़त्म कर दिया” था “कि ऊपर से जो दिख- 
लाई देता था उसमे 'कोई असलियत” हो सकती है ।” [रहुस्थवादी लद्॒न, 
लेखक पादरी सी० मौरिस डेवीज, लन्‍्दन, टिस्सले ब्रदर्स, ३१९] और 
फिर, इससे भी आगे, इस बात पर अमरीका मे प्रकाग पड़ गया है कि. 
“केटियो” को “भौतिक रूप” कीसे दिया जाता है। फिलाडेल्फिया में 
होम्स नामक एक द्म्पति प्रदर्शन संगठित किया करती थी । उनमे भी 
एक “केटी” प्रकट हुई थी | श्रद्धालुओं की बहुत-त्ती भेंट उसने स्वीकार 
की थी किन्तु, उसके दर्शकों मे एक सदेहवादी भी था | उसने तय किया कि 
जब्र तक उक्त कैटी का पता न लगा लेगा तव तक वह चैन से न बँठेगा । 
तब मालूम हुआ कि केटी एक बार तनखा की कमी की वजह से हडताल 
भी कर चुकी थी। उसने पता लगाया कि वह एक बोडिंग हाऊस में रहने 
बाली एक युवा लड़की थी। इसके वाद उसकी शारीरिकता के सम्बन्ध में 
सन्देह की कोई गुन्जायश नही रह गयी थी। बाद में देखा गया कि उसके 
पास वे सब भेटे भी सशरीर मौजूद थी जो प्रेतात्मा को दी गयी थी ! 

इसी दर्म्यान योरोपीय महाद्वीप मे भी प्रेतात्माओं के दर्शन करने 
वाने वैज्ञानिक प्रकट हो गये है। सेन्ट पीटर्सवर्ग के एक वैज्ञानिक सघ 
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ते -- मुझे ठीक-ठीक नही मालूम कि वह विश्वविद्यालय से प्रम्बन्धित था 
अथवा स्वयम्‌ अकादमी से -- राज्य काउन्सिलर अक्साकोब त्तथा रसा- 
यनश्ञास्त्री बटलेरोव को यह काम सौपा था कि चे प्रेतात्मावादी चमत्कारो 
के आधार की जाँच-पडताल करे। इसका कोई बडा परिणाम निकला हो 
ऐसा नही लगता ।६६ दूसरी तरफ -- अगर प्रेतात्मावादियो की शोर- 
गुल-भरी घोषणाओ का विश्वास किया जाय -- जर्मनी में भी प्रोफेसर 
जौलनर के रूप में ऐसे ही एक आदमी को अब लाइपजिंगने पैदा , कर 
दिया है । 

जैसा कि सर्वविदित है, श्री जीलनर अवकाश के “चौथे आयाम 
का पता लगाने के सम्बन्ध में वर्षो से कठिन परिश्रम करते आये हैं। 
उन्होंने पता लगाया है कि अनेक चीजे जो तीन आयामो के अवकाश में 
असम्भव होती हैं घार आयामो के अवकाण में अत्यन्त आसानी के 
साथ की जा सकती हैं। उदाहरण के लिए, चार आयामो के अवकाश 
मे, धातु के एक बन्द गोले के अन्दरूती भाग को एक दस्ताने की तरह 
उलट कर बाहर कर दिया जा सकता है। और ऐसा करने के लिए 
उसमे कोई सूराख करने की भी जरूरत नही होगी । इसी प्रकार, एक 
अन्तहीन लम्बी डोरी अथवा एक ऐसी डोरी में जिसके दोनो छोर व्धे 
हुए है, गाँठ लगायी जा सकती है, तथा दो अलग-अलग बन्द अगूंठियों 
को उनमें से किसी को भी खोले बिना एक दूसरे के अन्दर फंसा दिया 
जा सकता है | इसी तरह की और भी अनेक चीजे की जा सकती है। 
मृतात्माओ की दुनिया से आने वाली हाल की विजयोल्लासपूर्ण रिपोर्टो 
से पता चलता है कि प्रो० जौलनर ने चौथे आयाम के स्थान के अधिक 
ब्योरो का पता लगाने के लिए एक या इससे भी अधिक माध्यसों की 
सहायता ली हैं । कहा जाता है कि इस कार्य मे उन्हे अद्भुत सफलता 
प्राप्त हुई है। प्रदर्शन के बाद देखने में आया कि जिस कुर्सी के ऊपर वे 
अपना हाथ रखे हुए थे उसकी भुजा उनकी भूजा के साथ बंध गयी थी 
यद्यपि उनका हाथ मेज से कभी नहीं हदा था ! उसी तरह एक डोरी 
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में, जिसके दोनों छोर मेज से बे हुए थे, चार गाँठे पड़ गयी थी, 
इत्यादि । सक्षेप मे, कहा जाता है कि चौथे आयाम के चमत्कारो को 
प्रेतात्माएँ अत्यन्त सहज भाव से दिखला सकती है | इस चीज की ध्यान 
में रखना चाहिए कि: 7०2५9 7००० । मै प्रेतात्माओ की सूचना 
पत्रिका की सच्चाई की गारन्टी नहीं करता, और अगर उसमे कोई 
गलती हो तो श्री जौलनर को मेरा इतज्ञ होना चाहिए कि मै उन्हे उसे 
सुधारने का अवसर दे रहा हूँ । किन्तु, यदि उसमे श्री ज़ौलनर के अनु- 
भवो को विना किसी झूठ-फरेब के प्रस्तुत किया गया है, तो, स्पष्ट है 
कि, प्रेतात्मावाद तथा गणित दोनो विज्ञानों में एक नये युग का श्री- 
गणेश हो गया है । प्रेतात्माएँ चौथे आयाम के अस्तित्व को प्रमाणित 
करती है, और, उसी तरह चौथा आयाम प्रेतात्माओ के अस्तित्व की 
साक्षी देता है। और इस चीज के एक बार सिद्ध हो जाने पर विज्ञान 
के सामने एक पूर्णतया नये तथा असीम क्षेत्र का द्वार उन्मुक्त हो जाता 
है । फिर पहले का तमाम गणित शास्त्र तथा प्रकृति विज्ञान चौथे तथा 
और भी उच्चतर आयामो के गणित श्ञास्त्र तथा इन उच्चतर आयामो 
में निवास करने वाली प्रेतात्माओ की यात्रिकी, भौतिकी, रसायनशास्त्र 
तथा देहिकी के सामने उनकी एक प्रारम्भिक पाठशाला को तरह हो 
जायगा । श्री कुक्स ने वैज्ञानिक रूप से हमे क्या यह बतला नहीं दिया 
है कि चौथे आयाम मे--जैसा कि अब हम उसे सम्भवत, कह सकते है- 
पहुँच जाने पर मेजो तथा फर्नीचर की अन्य वस्तुओं का वजन कितना . 
कम हो जाता है और श्री वेलेस ने क्या यह भी नहीं घोषित कर दिया 
है कि यह बात सिद्ध हो गयी है कि चौथे आयाम के अन्दर आग लगाने 
से मानव शरीर को कोई क्षति नही पहुँचती है ? और अब तो प्रेता- 
त्माओ के शरीरो की देहिकी का भी हमे ज्ञान प्राप्त हो गया है! वे 
सॉस लेतो है, उनके नाडी होती है, और इसलिए उनके फेफडे, हृदय 
तथा रक्‍त-प्रसार की वाहिनियाँ भी होती है | इस भांति, अन्य शारीरिक 
अगो की दृष्टि से भी कम से कम वे उतनी ही भच्छी तरह लैस होती 
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हैं जितने कि हमारे गरीर लैस होते है । साँस लेने के लिए कार्बोहा 
ड॒टों की ज़रूरत होती हैं जो फेफड़ो में जल जाते है और चूँकि ये कार्वों- 
हाइडट बाहर से ही उनके पास पहुँच सकते है, इसलिए उनके पेट, भँतें 
तथा इनके उपसावन भी होते हैं ।-- और एक वार इतना सिद्ध हो गया 
तो बाक़ी सव तो बिना किसी कठिनाई के अपने आप ही सिद्ध हो जाता 
है। परन्त, इस तरह के अगो के होने का मतलब होता है कि बीमा री- 
आज़ारी के भी वे भिकार हो सकते हैं ; अस्तु, यह भी सम्भव है क्रि 
श्रो विरचाओ को जल्दी ही प्रेतात्माओं की दुनिया के कोणीय रोग-निदान 
घास्त्र पर भी एक पुस्तक तैयार करनी पड़े। भीर चूँकि इन प्रेतात्माओं 
में से अधिकांग अत्यन्त सुन्दरी युवतिया होती है जो, सिवा इस वात के 
कि उनका सोौन्दर्य सर्ववा अलौकिक होता है, और किसी वात में लोकिक 
छुमारियों से भिन्न नहीं होती, इसलिए यह भी सम्भव है कि देर- 
से वे ऐसे “पुरुषों” के सम्पर्क में आ जाँव “जो प्रेमोन्माद अनुभव क 
हैं।” ६० और, चूंकि, ज॑सा कि नाड़ी देखकर श्री ऋ्क्‍्स ने सिद्ध कर 
दिया है, उनमे “स्त्री हृदय अन॒पस्थित नहीं है लिए प्राकृतिक दरण 
की क्रिया के सामने भी एक चौथ वायाम की सम्भावना पैदा हो यवी 
है, ऐसे आयाम की जिसमे इस वात का भी अब डर नही है कि उसे दुष्ट 
सोगल-डेमोक्रेसी के साथ नत्यी कर दिया जायगा ! 5< 
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काफी हुआ। बह चीज़ प्रत्यक्षत. स्पप्ट हो गयी कि प्राकृतिक विज्ञान 
से रहस्थवाद की ओर जाने का सबसे पक्का रास्ता कौन सा है ! उस 
भोर प्रकृति के दर्शन के सम्बन्ध मे की जाने वाली मुक्त सैंद्धान्तिक बहस 
नही ले जाती, वल्कि उस ओर ले जाता हैं एकदम छिछले क्रिस्म का वह 
अनुभववाद जो तमाम सिद्धान्तो से दूर भागता हैं और तमाम चिन्तन 
को अविदवास की दृष्टि से देखता है ! प्रेतात्माओं के अस्तित्व को कोई 
स्वत सिद्ध अनिवार्यता नही प्रमाणित करती, उसे मिद्ध करते हैं सर्वश्री 
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वैलेस, कुक्स एण्ड कम्पनी के अनुभववादी प्रेक्षण ! ऋ्क्स के वर्णक्रम 
सम्बन्धी उन प्रेक्षणों को यदि हम मानते है, जिनकी वजह से थेलियम 
धातु का पता लगाने मे मदद मिली थी, अथवा यदि हम उन बहुमूल्य 
प्राणि-शास्त्रीय खोजो को स्वीकार करते है, जो मलय द्वीपपुञ्ण मे वैलेस 
ने की थी, तो हमसे कहा जाता है कि इन दोचो वैज्ञानिको के प्रेतात्मवादी 
अनुभवों तथा आविष्कारों पर भी हमे उतनी ही मात्रा मे विश्वास करना 
चाहिए ! और यदि उनसे हम यह कहते है कि, कुछ भी हो, आखिर तो 
इन दोनों में थोडा-सा अन्तर है, अर्थात्‌ इन वैज्ञानिकों की पहले की 
खोजो की सत्यता की हम परीक्षा कर सकते है परन्तु उनकी इन नयी 
चीजो की सत्यता की परीक्षा नहीं की जा सकती, तो प्रेतात्माओं को 
देखने बुलाने वाले लोग उलटकर हमे जवाब देते है कि नही, ऐसी वात 
कदापि नही है! वे कहते है कि प्रेतात्माओ वाली वात की सत्यता की 
भी परीक्षा करने का अवसर हमे प्रदान करने के लिए वे तैयार है ! 
इसमें कोई शक नही कि इन्द्वाद की अवज्ञा विना उसका समुचित 
फल भोगे नही की जा सकती । सैद्धान्तिक चिन्तव के लिए क्रिसी के 
हृदय में चाहे कितना ही. उम्र तिरस्कार भाव हो, किन्तु धिना सैद्धान्तिक 
चिन्तन के किन्‍्ही भी दो प्राकृतिक व्यापारों का न तो एक दूसरे के साथ 
कोई सम्बन्ध स्थापित किया जा सकता है, और न उनके बीच जो 
सम्बन्ध है उसे ही समझा जा सकता है। एकमात्र प्रश्न यह है कि आदमी 
का चिन्तन सही है था नही । यदि आदमी प्रकृति-पुजावादी ढंग से, ओर 
इसलिए, गलत ढग से सोचना चाहता है तो इसका सबसे पक्का तरीका 
यह है कि सिद्धान्त को वह धता बता दे -- उसके प्रति तिरस्कार का 
भाव रवे। किन्तु, एक पुराने तथा प्रसिद्ध दन्द्ात्मक नियम के अनुसार, 
अशुद्ध चिन्तन को जव उसके ताकिक परिणाम तक ले जाया जाता हे तो 
अनिवायं रूप से वह जहाँ से चला था उसके बिल्कुल विरोधी बिन्दु पर 
पहुँच जाता है। इसीलिए, इन्द्रवाद के प्रति अनुभववादी तिरस्कार 
भावना रखने की सजा यह मिलती है कि कुछ अत्यन्त गम्भीर अनुभव- 


श्षंघ धर्म 


वादी लोग भी अन्ध-विश्वासों के सबसे गहरे दलदल मे, अर्थात्‌ आधुतिक 
प्रेतात्मवाद के दलदल में जा गिरते है ! 

यही बात गणितशास्त्र के सम्बन्ध में लागू होती है। साधारण, 
बधिभूतवादी गणितञ प्रचण्ड घमण्ड के साथ दावा करते हैं कि उनके 
विज्ञान के निष्कर्ष सर्ववा अकाट्य हैं। किन्तु उनके इन निष्कर्षों में 
काल्पनिक परिमाण (788770065) भी शामिल होते हैं । इन परिमाणों 
को इस विज्ञान से एक वास्तविकता प्राप्त हो जाती है । जब ,/- को, 
अथवा चौथे आयाम को आदमी हमारे मस्तिप्कों से बाहर की किसी 
वास्तविकता से जोड़ने का अभ्यस्त हो जाता है, तव फिर इसमे कोई 
दिवक्त नहीं होती कि एक कदम और आगे बढ़ कर वह माध्यमी की 
प्रेतात्मवादी दुनिया में पहुँच जाय और उसे भी अंग्रीकार कर ले। 
बात कुछ उसी तरह की है जैसी कि कंटेलर ने डौलिजर के सम्बन्ध मे 
' कही थी : 

“उस आदमी ने अपने जीवन में इतनी बकवास को सही बताया 

है कि दरअसल वड़े मजे में वह यह भी दावा कर सकता था कि 

बह कभी गलती नही कर सकता ! ”$ ५ 

वास्तव मे, प्रेतात्मावादियों का ख़ण्डन केवल अनुभववाद नहीं कर 
सकता। एक तो, “उच्चतर” चमत्कार “भअनुसंबानकर्ता को” हमेशा तभी 
दिखलाई देते ह. जब कि उनके चक्कर में वह इतना अधिक फंस गया 
होता है कि केवल उसी चीज़ को देख पाता है जो उसे देखनी चाहिए, 
अथवा जिसे वह खुद देखना चाहता है । इस चीज़ को कऋरक्‍्स ने स्वयम्‌ 
इतने अनुपम भोलेपन के साथ स्पप्ट कर दिया है ! दूसरे, प्रेतात्मा- 
वादी इस वात की कोई परवाह नही करते कि उनके सैकड़ों तथाकथित 
तथ्यों का बूतेता के रूप मे पर्दाफ़ाण कर रिया गया है तथा उनकी दर्जनों 
तज्तयाकथित माध्यमों को साधारण ठगनियाँ प्रमाणित कर दिया गया है| 
जब तक कि प्रत्येक्त तथाकथित चमत्कार की असलियत खोल कर नहीं 

दी जाती तब तक अपने व्यापार को चाल रखने का मौक़ा उनके सामने 
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खुला हुआ है ! वैलेस ने स्वयम्‌ इस बात को प्रेतात्माओं की जाली तस्वीरों 
के सम्बन्ध में स्पष्ट रूप से कह दिया है। वे कहते है कि : जालसाज़ियों का 
होना इस बात को प्रमाणित करता है कि सच्ची चीज़ें भी है ! ! 

और, इस तरह, अनुभववाद देखता है कि झक्की प्रेतात्मावादियों का 
खण्डन वह अनुभववादी अनुभवों के आधार पर नही कर सकता; उसका 
खण्डन करने के लिए फिर उसे सैद्धान्तिक चीजों का सहारा लेने के लिए, 
और हकक्‍्सले के साथ-साथ, यह कहने के लिए वाध्य होना पड़ता है कि ६ 

४ '्रेतात्मावांद! की सचाई के प्रदर्शन मे एकमात्र अच्छाई जो मुझे 
दिखलाई देती है वह यह है कि उससे आत्मघात करने के विरुद्ध एक 
और तक हमे मिल जाता है ! चौराहे पर झाड लगाने वाली भंगित की 
हैसियत से जिन्दा रहना भी इससे वेहतर है कि आदमी मर जाय और 
हर प्रदर्शन के लिए एक गिनी पर किराये पर रखा जाकर “माध्यम के 
रूप मे मूखेतापूर्ण बकवास करे ! ४९ 


कर 


दानर से मानव बनने के सम्बन्ध में भ्रम 
की मूमिका 


(एक अंश) 


»«»«»-भौर, वास्तव मे, हर दिन के गुज़रने के साथ-साथ, इन नियमों 
को हम अधिकाधिक सही तोर से समझना सीख रहे है। और प्रकृति के 
परम्परागत क्रम में हम जो हस्तक्षेप करते है उसके अपेक्षाकृत तात्का- 
लिक तथा दीघंकालीन दोनो प्रकार के परिणामों की हमारी जानकार 
बढ़ती जाती है। विशेष रूप से वर्तमान शत्ताव्दी मे प्रकृति विज्ञान ने 
जो प्रचण्ड प्रगति की है उसके वाद हम अब अधिकाधिक इस स्थिति 
में पहुंचते जा रहे हैं जिसमें कि कम से कम अपनी एकदम साधारण 
उत्पादन-सम्बन्धी कार्यवाहियों के अधिक दूर तक के प्राकृतिक परिणामों 
को भी हम जान लेते है और, इसलिए, उनका नियन्त्रण भी कर सकते 
हैं। किन्तु यह चीज़ जितनी ही अधिक होती जायगी, उतनी ही अधिक मात्रा 
मे मनुष्य नल केवल एक बार फिर इस बात को महसूस करेंगे, वल्कि इसे 
जान भी जायेगे, कि प्रकृति से वे अभिन्न है। और, इस प्रकार मस्तिष्क 
मौर भूत (द्रव्य), मनुष्य और प्रकृति, आत्मा और शरीर के बीच 
घिरोघ होने की वह निरर्थक तथा प्रक्ृ ति-विरोधी भावता भी अधिका- 
घिक असम्भव होती जायगी जो, प्रतिष्ठित प्राचीन युग के ढलने के वाद, 
योरोप मे पैदा हुई थी और जिसका सर्वोच्च परिष्कृत रूप ईसाई घर्म मे 
प्रतिष्ठित हुआ था...... 


फरेडरिक एंगेल्स 
टिप्पणियाँ तथा अपूर्ण अंग 


ऐतिहासिक 


आधुनिक प्रकृति विज्ञान का श्रीगणेश उस सबल युग से होता है 
जिसमे पूजीवादी व्यापारियों ने (बर्गरों ने) सामन्तवाद का विध्वस कर 
दिया था | इससे पहले यूनानियो के तेजस्वी सहज-बोध के उदाहरण तथा 
अरबो की छिट-पुट, एक-दूसरे से असम्बद्ध अन्वेपणाएँ ही देखने को मिलती 
थी। -- किन्तु विज्ञान के रूप में केवल आधुनिक प्रकृति विज्ञान पर ही 
विचार किया जा सकता है। इस युग मे, शहरी नागरिकों (पूजीवादी 
व्यापारियों) तथा सामन्ती अभिजातवर्ग के सघर्ष की पृष्ठभूमि मे, हमे 
किसान विद्रोह करता दिखलाई देता है, और किसान के पीछे-पीछे आधुनिक 
सर्वहारा वर्ग के ऋ्रान्तिकारी आरम्भिक तत्व उठते दृष्टिगोचर होते है। 
इन तत्वों के हाथ मे लाल झण्डा है और उनके ओठो पर कम्युनिज़्म की 
बात । 

यह बह युग था जिसने योरोप के महान्‌ एकराजतत्रो को जन्म दिया 
था, पोपकी आध्यात्मिक तानाझाही के टुकडे-टुकड़े कर दिये थे, यूनानी 
प्राचीन युग के पुनरुत्थान को प्रोत्साहित करते हुए, नये युग के उच्चतम 
कलात्मक विकास को उत्प्रेरणा दी थी, पुरानी दुनिया की सीमाओं को 


रभ्र । घर्म 
छिन्न-भिन्न कर दिया था और, वास्तव में, पहली बार पूरी दुनिया का 
अनुसं घान किया था | 

यह सबसे बड़ी ऋान्ति थी जिसका दुनिया को अब तक अनुभव हुआ 
था। इस कान्ति के अन्तराल में प्रकृति-विज्ञान भी खूब फला-फूला था । 
यह प्रकृति-विज्नान एकदम क्रान्तिकारी था। वह महान्‌ इटालवियों के 
आधुनिक दर्शन के जागरण की बाँह में वाह डालकर आगे चढ़ रहा था, 
बौर सूली पर लटकाये जाने तथा जेलों में डाले जाने के लिए गहीद पैदा 
कर रहा था | यह खास वात है कि उस पर दमन करने के लिए प्रोटेस्टेन्टों 
और कैथोलिकों में होड़ लगी रहती थी। प्रोटेस्टेन्टो ने सरवितस को 
जिन्दा जला दिया था, कैथोलिकों ने गियारदानो ब्रूनों को । यह ऐसा 
समय था जिसमें महान्‌ आत्माओं की ज़रूरत थी और महान भात्माएँ ही 
उसने पैदा की थी -- विद्वता, बुद्धि तथा चरित्र सब में वे महान्‌ थी । यह 
वह समय था जिसे फ्रात्सीसियो ने सही-सही नवजागरण (रिनेसाँ) के 
युग की संज्ञा दी थी और प्रोटेस्टेन्टवादी योरप ने एकतरफ़ा विद्वेष के 
कारण उसे धर्म सुधार (रिफॉर्मेशन) का युग कहा था । 

प्रकृति विज्ञान ने भी उप्ती समय अपनी आज़ादी की घोषणा कर दी 
थी। यह सही है कि ऐसा उसने एकदम शुरू में ही नही किया था । जिस 
चरह कि लूथर ही पहला प्रोटेस्टेन्ट नही था, उसी तरह यह घोषणा भी 
एकदम शुरू में नहीं हुई थी । धर्म के क्षेत्र में पोप के फ़वे को जलाकर 
लूघर ने जो कुछ किया था, प्रकृति विज्ञान के क्षेत्र में वही चीज़ कोपर- 
निकस० *की महान कृति ने की थी। अपनी इस कृति के द्वारा बहुत सहमते- 
सहमते, ३६ वर्ष की हिचकिचाहट के बाद और एक तरह से अपनी मृत्यु- 
शंय्या पर पहुँच जाने पर, कोपरनिकस ने घामिक अष्ब-विश्वास को चुनौती 
दी थी। उसके वाद से धर्म से प्रकृत्ि-विजान मूलत: मुक्त हो गया था, 
यद्यपि पूरे तौर से उसे धर्म से नजात दिलाने का काम अभी तक चलता 
रहा हैं और अनेक मस्तिप्कों में वह अब भी पूरा नही हुआ है । परन्तु 
उसके बाद से विज्ञान ने विज्ञाल डगों के साथ बढ़ना शुरू कर दिया । 
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जिस समय वह शुरू हुआ था उससे जितना फासला'वढता जाता था 
उसका विक्रास भी उसी अनुपात 'मे कई गुना अधिक तेज होता जाता 
था--जैसे कि दुनिया को वह यह दिखला देना चाहता था कि सजीव भूत 
की उच्चतम उपज की गति के सम्बंध में, अर्थात्‌ मानवी मस्तिष्क की. 
गति के सम्बन्ध में जो नियम लागू होता है वह जड़ भुत की गति के 
नियम का एकदम उल्टा है । 
आधुनिक प्रकृति विज्ञान के प्रथम चरण का अन्त -- निर्जीव पदार्थों के 
क्षेत्र में -- न्यूटन के साथ हो जाता है। यह वह काल था जिसमे जो जान- 
कारी मौजद थी उस पर पूर्ण अधिक्रार कायम किया गया था । गणित, 
यात्रिकी और ज्योतिष विद्या के क्षेत्र मे, स्थैतिकी तथा गतिकी के क्षेत्र मे 
हात्‌ कार्य किया गया था। इसकी विभेष वजह कंपलर और गेलीलियो थे 
जिनकी कृतियों के आधार पर न्यूटन ने अपने निष्कर्प निकाले थे । किन्तु 
सजीव (कारवनिक) क्षेत्र मे प्रारम्भिक चीजों से आगे कोई प्रगति नहीं 
हुई थी | ऐतिहासिक रूप से एक के बाद एक आने वाले और एक दूसरे 
का स्थान ले लेने वाले जीवन के स्वरूपो के सम्बन्ध मे तथा उनके अनुरूप 
बदलने वाली जीवन की परिस्थितियों के सम्बन्ध में अनुसन्धान का कार्य 
बभी तक आरम्भ नही हुआ था -- यानी पुराप्राणिशास्त्र तथा भूगर्भ- 
शास्त्र का अभी तक जन्म नही हुआ था | यह नही समझा जाता था कि 
प्रकृति कोई ऐसी चीज है जिसका ऐतिहासिक क्रम मे विक्रास हुआ है, 
जिसका काल में कोई इतिहास है। प्तिफे अवकाश के विस्तार को ही 
स्वीकार किया जाता था । वर्गीकरण करते समय जीवन के विविध रूपों को 
एक के बाद एक नही रखा जाता था, बल्कि उनको एक दसरे के साथ- 
साथ ही रखा जाता था। प्राकृतिक इतिहास, ग्रहों के अण्डाकार दाक्षों की 
तरह, समस्त कालों के लिए निश्चित माना जाता था | सजीव रचना का 
भौर निकट से विश्लेषण किया जा सके इसके लिए आवश्यक दोनों ही 
आधार अभी तक तैयार नही हुए थे, अर्थात्‌, न रसायन जास्त्र का अभी तक 
८ न्‍म हुआ था और न सजीव रचना के मूल तत्व के, यानी कोशिका के 


आ 
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ज्ञान का। प्राकृतिक विज्ञान तो भारम्भ से ही क्रान्तिकारी था, किन्तु 
उसका सामना हो रहा था एक सौ फीसदी अपरिवतेनशील प्रकृति से, 
ऐसी प्रकृति से जिसमे आज भी हर चीज़ उसी तरह थी जिस तरह संसार के 
आरम्भ मे वह थी और जिसमें कि ससार के अन्तकाल तक हर चीज 
उसी तरह बनी रहेगी जिस तरह वह एकदम आरम्भ मे थी । 

यह खास बात है कि प्रकृति के सम्बन्ध मे इस रूढिवादी दृष्टिकोण 
की वजह से अक्रारवनिक और कारबनिक दोनो क्षेत्रों में [.. .. |# 


ज्योतिष विद्या * भौतिकी भूगर्भशास्त्र 
यात्रिकी रसायनशास्त्र पुराप्राणिशास्त्र 
गणित खनिज विज्ञान 
वनस्पति-शरीर विज्ञान आरोग्य विज्ञान 
पशु-शरीर विज्ञान रोग-निद्रा शास्त्र 


शरीर-रचना शास्त्र 


(इसमे) पहली दरार : कान्‍्ट और लाप्लास ने पैदा की । दूसरी : 
भूगर्भशास्त्र और पुराप्राणिशास्त्र (लियेल, मन्द विकास के उसके सिद्धान्त) 
ने । तीसरी: कारबनिक रसायनशास्त्र ने, जो कारबनिक पिटो को तंयार 
करता है और जीवित पिडो के सम्बन्ध मे रासायनिक नियमो की 
प्रामाणिकता की पुष्टि करता है। चौथी : १८४२ मे, ऊष्मा के यांत्रिक 
(सिद्धान्त) ने, ओव ने । पाचवी : डारविन, लामार्क, कोशिका, आदि 
(संघर्ष, कूवियर तथा अगाएुज़) ने। छठी . शरीर-रचतना शास्त्र में 
तुलनात्मक तत्व, जलवायु विज्ञान ( समताप रेखाये ), पशु तथा पादप 
भूंगोल (१८वीं झताब्दी के मध्यकाल के बाद से वैज्ञानिक यात्राओ के 
अभियान), आम भौतिक भूगोल (हमबोल्ट), उसके सम्बन्ध मे सामग्री 
के सग्रह ने । आकृति विज्ञान (अ्रण-विज्ञान, बेयर) ने । 


*वाक्य पूरा नहीं किया गया था | --- स० 
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पुराना हेतुवाद तो हवा 'हो गया है, किन्तु यह चीज़ अब दृढ़ता के 
साथ 'प्रमाणित हो गयी है कि अपने शाइवत चक्र में भूत ऐसे नियमों के 
अनुसार गति करता रहता है जो एक निद्दिचत अवस्था में --- अतिवाये 
रूप से --- कभी यहाँ, कभी वहाँ सजीव प्राणियों मे चित्तनशील मस्तिष्क 
की सृष्टि कर देते है । 

पशुओं की सामान्य जीवन-पद्धति उन समकालीन परिस्थितियों से 
निर्धारित होती है जिनमे वे रहते है और जिनके अनुसार वे अपना 
अनुकेलन करते है । जहाँ तक मनुप्य का सवाल है, उसकी सामान्य 
जीवन-पद्धति की परिस्थितियाँ - जब से सकुचित अर्थ में पशु से उसने अपने 
को अलग कर लिया है तब से अभी तक कभी नहीं रही है। आने वाला 
ऐतिहासिक विकास ही विस्तार से उनकी सृष्टि कर सकेगा । मनुष्य ही 
एकमात्र ऐसा प्राणी है जो मात्र पञ्चु अवस्था से ऊपर उठ भाने की 
क्षमता रखता है -- उसकी सामान्य अवस्था उसकी चेतना के अनुरूप 
होती है, उसकी सृष्टि स्वयम्‌ उसी को करनी पड़ती है । 


हर जे ्ेः दे 


| 30078 ईइवर के साथ इतना बुरा सलूक कोई नही करता 
जतना प्राकृतिक विज्ञान के वे लोग करते है जो उसमे विश्वास 
रखते है । भौतिकवादी तो सीधे-सीधे तथ्यो की व्याख्या करते है, वे उस 
तरह के शब्दों का इस्तेमाल नही करते । जब पीछे पडने वाले धर्मनिष्ठ 
ईइवर-भक्त उनके ऊपर ईश्वर को जबरदस्ती लादने की चेप्टा करते है तो 
पहले तो ने उन्हे तथ्यो से परिचित कराते है, और फिर या तो लाप्लास की 
तरह रुखाई से जवाब दे देते है : ,$॥#2, अं #' धश्दां8 75, आदि 
(महामहिम, मुझे उस कल्पना की कोई जरूरत नही पड़ी ! ),०3 या 
और भी उम्र ढग से उन डच व्यापारियों की तरह जवाब दे देते है जो 
कि जब घूमते-फिरते जर्मन व्यापारी उनके ऊपर अपने घटिया माल को 
जवर्दस्ती थोपने की कोशिश करते है तब उन्हें भगाने के लिए चिढ़ 
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कर कह देते है :: 7 #दा! दरों2"2वॉटशए कंश 8००/र/९7% । 
फिर बात यहीं खत्म हो जाती है। परच्तु अपने रक्षकों के हसथो में- 
ईदवर को क्या-क्या नहीं भुगतना पडा' है ! आधुनिक प्राकृतिक विज्ञान के- 
इतिहास में ईश्वर के समर्थक उसके साथ कुछ उप्ती तरह का व्यवहार 
करते है जिस तरह का व्यवहार जेना अभियान के समय उसके जनरलों 
भौर अफसरों ने फ्रेंडरिक विलियम तृतीय के साथ किया था। सेना का 
एक के बाद एक डिवीजन हथियार डालता जाता है, विन्नान की प्रगति 
के सामने एक के वाद एक गढ़ गिरता जाता है, और, अन्त में, 

प्रकृति के समस्त अनन्त प्रदेश में विज्ञान की विजय-श्री की दुन्दुभी बज 
उठती है ओर उसमे सृष्टा के लिए कोई स्थान नही रह जाता । न्यूटन 
ने उसे “प्रथम आवेग” तक होने का श्रेय तो दे दिया था, किन्तु इसके 
आगे अपने सौर मंडल मे और अधिक दखल देने से उसे उच्ने बिल्कुल 

रोक दिया था। धर्म-पिता सेक्‍्की ने सौर मडलर से उमे बिल्कुल ही 

निकाल बाहर किया है। यह ठीक है कि इस कार्य को उसने सादर पूरे 

धामिक सम्मान के साथ किया है किन्तु, इसके बावजूद, वहाँ से निकाल 

भगाने के काम में उसने कोई ढिलाई नही की है ! और सृष्टि सम्बन्धी 

कार्य के सिलसिले मे भी, उसे उसने केवल आदय नक्षत्र-पुज तक का ही 

श्रेय दिया है । और अन्य तमाम क्षेत्रों मे भी इसी तरह हुआ है। उत्तक। 

अन्तिम महान्‌ डौन क्विक्जोट, अगासिज तो जीवश्ास्त्र के क्षेत्र मे ईश्वर 

का सम्बंध एकदम मूखंतापूर्ण चीज़ो के साथ नत्थी कर देता है। अगासिज्ञ 
के अनुसार, ईश्वर ने न सिफ़ वास्तविक पशुओ की, बल्कि मिराकार 

पशुओ की भी, निराकार मछली की भी सृष्टि की थी ! और, अन्त से 

टिन्डल०”४ आते है जिन्‍्होने प्रकृति के क्षेत्र मे ईश्वर के प्रवेश को एकदम 

निपिद्ध कर दिया है ! उन्होने उस्ते भावनात्मक प्रक्रियाओ की दुनिया में 

निर्वासित कर दिया है ! उसकी सत्ता को वे सिर्फ इसलिए स्वीकार 

करते है कि, आख़िर, कोई न कोई तो ऐसा होना चाहिए जो इन तमाम 


* शत चीजों की सुझे जरा सी जरूरत नहीं !-- स० 
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वस्तुओं (प्रकृति) के सम्बन्ध में जोन टिन्डल से अधिक जानता हो ! 
वह पुराना ईइवर -- जो आकाश व पृथ्वी का सृष्टा था, तमाम वस्तुओं 
का पालक-प्रतिपादक था, जिसकी मर्ज़ी के विना सिर का एक बाल तक 
नही गिर सकता था -- बिचारा कितना पीछे पड़ गया ! 

टिन्डल की भावनात्मक आवश्यकता कोई भी चीज सावित नही कर 
सकती । शेवेलियर दे ग्रिउ की भी भावनात्मक आवश्यकता थी ! उसकी 
आवश्यकता यह थी कि मेनन लेस्क्रोट से वह प्रेम करे और - उसे 
अपना बना ले। किन्तु मेनन लेस्कोट ने अपने को और उसे बार-बार 
बेच दिया ! उसकी वजह से छशेवैलियर को ताश में बेईमानी करके 
कमाना पड़ा, वह खुद दलाल वन गया । अव टिल्डल अगर इन चीजों के 
लिए उसे दोषी ठहरायेगा तो वह भी यही जवाब देगा --- कि यह मेरी 
“भावनात्मक आवश्यकता” थी ! 

ईश्वर ++ #०४८४० (नास्ति यानी, नही है); किन्तु वठाण/क्रा08 
70 6६ ध्राहए्रधशांपा ४० ( उसके पक्ष में एकमात्र दलील अज्ञान 
है ) +- [ स्पिनोज़ा ] ! 
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ब्रनो बेयर तथा आरम्मिक इंसाहुं घर्मं 


१३ अप्रैल को बलिन मे एक ऐसे व्यक्ति की मृत्यु हो गयी जिसने 
किसी समय एक दार्शनिक और धर्मवेत्ता की भुमिका अदा की थी | किन्तु 
वर्षो तक उसके बारे मे मुश्किल से ही कोई चीज सुनने में आयी थी। 
समय-समय पर केवल एक “झकक्‍की साहित्यिक” के रूप मे ही उसकी तरफ 
पब्लिक का ध्यान चला जाता था । सरकारी धर्माचार्यो ने उसको बिसार 
दिया था और इसलिए उसके सम्बन्ध मे वे मौत का सा सन्नाटा बनाये - 
रखते थे । ऐसा करने वालो मे रेनान भी शामिल था। किन्तु, इसके 
बावजूद, वह व्यक्ति इन सबसे अधिक योग्य था । और जिस प्रश्न में हम 
समाजवादियो की दिलचस्पी है : ईसाई घर्मं की उत्पत्ति के इतिहास के 
प्रशत मे --- उसके सम्बंध मे भी उसने उन सबकी भपेक्षा अधिक काम 
किया था । 

उसकी मृत्यु के इस अवसर पर आइये, इस प्रश्न की वर्तेमान परि- 
स्थिति के सम्बन्ध में हम सक्षेप मे विचार कर ले और देखे कि उसके 
समाधान मे बेयर ने कितनी सहायता दी है । 

हीगेल ने दर्शन पर यह उत्तरदायित्व डाला था कि विश्व-इतिहास के 
बुद्धिसगत क्रम पर वह प्रकाश डाले । इसके बाद वह दृष्टिकोण नाकाफी 
हो गया था जो मध्य युगो के मुक्त चिन्तको से लेकर १८वी शताब्दी के 
नवालोक के प्रसारको तक हावी रहा था। अब केवल यह कहने से काम 
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नही चल सकता था कि तमाम धर्म, और इसलिए ईसाई घर्म भी, केवल 
ठग विद्या है । हे 
स्पष्ट है कि यदि नीग्रो लोगी की जड़ पूजा अथवा आर्थों के सम्मि- 
लित आदिम धर्म जैसी अपने-आप उत्पन्न होने वाली घार्मिक व्यवस्थाएँ 
बिना किसी ठगी के पैदा हो गयी थी, तो अब उनके जागे के विकाप्त के 
लिए, पडे-पुरोहितो की ठग-विद्या शीघ्र ही एक अनिवार्य वस्तु बच गयी 
है । किन्तु धर्मान्वता चाहे जितनी निष्पाप हो, यह ते है कि कृत्रिम धर्म 
विल्कुल आरम्भावस्था मे भी प्रवन्चना तथा इतिहास को यलत-सलत ढंग 
से पेश करने की चाल का सहारा लिए बिना नहीं पनप सकते । जैसा कि 
वेयर ने नयी इंजील (]ए०ए ''७४॥०॥ की अपनी आलोचना में स्पष्ट 
किया है, इस क्षेत्र मे ईसाई धर्म ने भी आरम्भकाल से ही काफी कार पु- 
ज्ञारियाँ दिखलाई है । किन्तु इससे तो केवल एक आम व्यापार की ही 
पुष्टि होती है, प्रस्तुत विषय पर इससे कोई विशेप प्रकाश नही पड़ता । 
एक ऐसे धर्म को, जिसने रोम के विश्व-साम्राज्य को अपने अधीन 
बना लिया था और जो १८ सौ वर्ष तक सभ्य मानव जाति के अधिकाँश 
सानव भाग पर शासन करता रहा हूँ, केवल यह कह कर नही खत्म कर 
दिया जा सकता कि वह कुछ धूर्तों की मात्र एक चाल था। उन ऐति- 
हासिक परिस्थितियों के आधार पर, जिनमे वह उदय हुआ था भर 
अपने प्रभुतापूर्ण पद तक पहुँचा था, जब तक ठीक-ठीक यह नही बताया 
जा सकता कि उसकी उत्पत्ति और उसके विकास का क्या कारण था तब 
तक उसके वारे में कोई फ़ैसला -वनही किया जा सकता। ईसाई धर्म की 
यहीं स्थिति है । तब फिर जिस समस्या का उत्तर देना है वह यह है: 
इसका क्या कारण है कि रोम साम्राज्य के आम जनगण भी अन्य तमाम 
घर्मो की अपेक्षा अभी तक इसी बकवास को -- जिसका प्रचार, विचित्र 
वात है ! दासो तथा अन्य उत्पीडित लोगों ने भी किया है -- पसद करते 
आये है ? इसका क्या कारण है कि आखिर मे उस भमहात्वाकाक्षी ३ 
कॉन्सटेन्टीन तक को यह मानना पड़ा था कि रोमन ससार के स्वेच्छाचारी 


/२६० .. घर्म 
शासक पर अगर वह अपने को प्रतिष्ठित करना चाहता है तो 
इसका सबसे अच्छा उपाय यह होगा कि वकवास के इस धर्म को वह 
स्वीकार कर ले ? 

इस प्रइन का समाधान ढूढ़ने में किसी भी अन्य व्यक्ति की अपेक्षा 
ब्र्नो वेयर ने अधिक सहायता दी हैं। प्रतिक्रिया काल के अर्ध-विग्वासी 
धर्माचार्यों ने १८४९६ से उसके विरुद्ध कितना ही संघर्ष चलाया, किन्तु वह 
विचलित नही हुआ | स्वयम्‌ इजीलो की अन्तर्वस्तु (विचार-तत्वो) के 
आधार पर, इंजीलों के कालक्रम तथा उनकी परस्पर निर्भरता को उसने 
अकाट्य रूप से प्रमाणित कर दिया | इसी चीज़ को विल्के ने केवल 
भाषा-विज्ञान की दृष्टि से स्पष्ट किया था। ब्रनो वेयर ने प्रमाणित कर 
दिया कि स्ट्रास के उस अस्पष्ट कल्पित सिद्धान्त में रत्तीभर भी वैज्ञानिक 
भावना नही है जिसमे कहा गया है कि इंजील के विवरणों के आधार 
पर आदमी उन्हे चाहे जितना ऐतिहासिक मानव ले सकता है। और 
यदि इन्जीलो के सम्पूर्ण विचार-तत्वो में से लगभग किसी चीज़ को 
ऐपिहासिक रूप से प्रमाणित नहीं किया जा सकता -- जिससे कि ईसा- 
मसीह के ऐतिहासिक अस्तित्व तक के सम्बन्ध मे शंका की जा सकती 
है --- तो, इसे प्रमाणित करके वेयर ने इस प्रश्न के समाधान के लिए 
जमीन तैयार कर दी है कि : उन भावों और विचारों की उत्पत्ति कहाँ 
से हुई थी जिन्हें गृथ कर ईसाई धर्म को एक प्रकार के दर्शन का रूप 
दे दिया गया है ”? और ये भाव और विचार सारी दुनिया पर इस तरह 
छा कैसे गये थे ? 

वेयर इस प्रश्व का अपने मभृत्यु-काल के समय तक अध्ययन करते 
रहे थे। अपने शोध-कार्य से वे इस मुख्य निष्कर्प पर पहुँचे थे कि अले- 
क्ज़ेन्ड्रिया का यहुदी फिलो ही ईसाई घर्म का असली पिता था। ईसा 
की मृत्यु के चालीस वर्ष बाद तक वह ज़िन्दा था, लेकिन तब वह बहुत 
बुड्ढा हो गया था | और रोम का स्टाइक (स्थित-प्रज्ञ) दार्शनिक सिनेका, 
एक प्रकार से, ईसाई धर्म का चाचा था । फिलो की कही णाने वाली 
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जो अनेक रचनाएँ हमे प्राप्त हुई है उनका जन्म वास्तव मेयहूदी पर- 
+पराओं से सम्बन्धित रूपको तथा तर्कशील तत्वों के यूनानी, विशेष 
रूप से उसके उदासीनताबादी (स्टॉइक ) दर्शन के साथ मिश्रण के गर्भ से 
हुआ है । पश्चिमी और पूर्वी दृष्टिकोण के इस समन्वय मे ईसाई धर्मो 
तमाम मूल विचार मिल जाते है । मनुष्य की जन्मजात पापवृत्ति; 
/.0०2०5, यानी वचन, जो ईश्वर के पास है और ईश्वर है भौर जो ईश्वर 
तथा मनुष्य के वीच मध्यस्थता का काम करता है, प्रायश्चित, जिसे पशुओ 
की बलि चढ़ाकर नही, वल्कि ईइ्वर के प्रति अपने हृदय को समपित 
करके पूरा किया जा सकता है --ईसाई धर्म के ये सब विचार-कण उसमे 
मौजूद है । और, अन्त में, ईसाई धर्म की वह मूल विशेषता भी उसमें 
मौजूद है जो नये धाभिक दर्शन के अन्दर दुनिया की पूर्ण पुरानी व्यवस्था 
को ही उलट देती है * यानी यह नया घामिक दर्शन अपने अनुयायी 
गरीबों, दुखियारो, दासो तथा तिरस्कृतो के वीच ढूंढता है; धनियो, 
सत्ताशालियो, तथा विभेषाधिकार-सम्पन्न लोगो से वह घृणा करता है । 
समस्त सासारिक सुखो का परित्याग करने तथा शरीर को पीड़ा पहुंचाने 
के धर्मद्विष्य की उत्पत्ति इसी भावना के अन्दर से हुई थी । 
दूसरी तरफ, ऑगस्टस ने आदेश जारी कर दिया कि न केवल 
ईदवर-मानव को, वल्कि तथाकथित विशुद्ध घारणा को भी मानना राजाज्ञा 
के अनुसार आवश्यक है। उसने न केवल सीज़र तथा स्वयम्‌ अपने को 
देवताओ की तरह पुजवाना शुरू कर दिया, बल्कि उसने इस वात का 
भी प्रचार किया कि वह स्वयम्‌, अर्थात्‌, ऑगस्टस सीज्ञर डिवस, देवदूत 
था; वह किसी मानवी पिता की सनन्‍्तान नहीं था, बल्कि उसकी मा 
ने उसे सूर्यदेव से (अपोलो से) प्राप्त किया था। किन्तु, वह सूर्यदेव 
(अपोलो) कही उस अपोलो का सम्बन्धी तो नही था जिसके विषय में 
हेनरिख हाइने”$ ने अपने गीतो में लिखा है ? 
जैसा कि हम देखते है, हमे केवल मूल आधार की ही. जछरत है, 
फिर अपनी समस्त मूल विशेषताओं के साथ, ईसाई धर्म की पूरी' इमारत 
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सामने खड़ी हो जाती है: वचन का अवतार एक विशेष व्यक्ति का रूप 
ले लेता है और पापयुक्त मानव जाति की मुक्त के लिए यह व्यक्ति सलीब 
पर चढ़ जाता है । 
जिन स्रोतो का सचमुच भरोसा किया जा सकता है वे हमे निश्चित 

रूप से यह नही बताते कि उदासीनतावादी -- फिलोवादी सिद्धान्तों के 

अन्दर ईसाई धर्म के इस बुनियादी विचार की स्थापना कब कर दी गयी 
थी । किन्तु इतना निश्चित है कि उसकी स्थापना दाशंनिको ने, फिलो 
के शिष्यो अथवा यूनानी वैरागियो (स्टॉइकों) ने नही की थी। धर्मो की 
स्थापना वे लोग करते है जो स्वयम्‌ धर्म की आवश्यकता का अनुभव करते 
है तथा आम जनता की धामिक आवश्यकताओ को समझते हैं। आमतौर 
से यह चीज प्राचीन दार्शनिको के सम्बन्ध मे नही लागू होती | दूसरी तरफ़, 
हम देखते है कि आम पतन के समय, जैसे कि आजकल, दर्शन तथा घामिक 
रूढिवादिता आमतौर से विकृत तथा छिछले रूप ले लेते है। प्राचीन यूनानी 
दर्शन के अन्तिम स्वरूपो के गर्भ से -- विभेषतौर से उसके एपीक्यूरसवादी 
सम्प्रदाय के गर्भ से -- अनीद्वरवादी भौतिकवाद का जन्म हुआ था; 
किन्तु यूनान के घटिया दर्शन के गर्भ से इस सिद्धान्त का जन्म हुआ था 
कि ईव्वर एक और सिर्फ एक है तथा मानव आत्मा अमर है। इसी तरह, 
यहुदियो के धर्म के विक्ृत रूप के साथ बाहरी लोगों तथा अरद्ध-यहूदियों 
के विचारों के मिश्रण तथा आदान-प्रदान के फलस्वरूप धार्मिक कर्म-काण्डो 
की उपेक्षा की जाने लगी और जाह॒वेह* को, जो कि पहले केवल यहुदियों 





# जैसा कि एक्ल्ड ने प्रमाणित किया है, जाहवेह ( /8॥7७॥ ) के नाम के व्यजन 
अज्तरों के नीचे लिखने के लिए यहूदी लोग विन्दुओं वाली लिपि का ( जिप्मे स्वर वर्ण 
तथा पठन-चिन्द रहते थे--) इल्तेमाल करते थे । जाहवेह का उच्चारण करने की मनाही 
थी। उसके व्यंजन अछारों के नीचे एडोनाई (80079) शब्द के स्वस्‍्वर्णों वो वे लिखते 
२ । जाइवेद्द के स्थान पर वे इसे ही पढते थे। बाद मे इसे जेहोवा ( 3000ए8॥ ) पढा 
जाने लगा था । इसलिए यद्द शब्द किसी देवता का नाम नहीं है, वल्कि व्याकरण की 
एक मौंडी भूल है । हिल्र, ( इब्नानी भाषा ) में तो यह शब्द विल्कुल असम्भव है । 
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का राष्ट्रीय देवता था, एकमात्र सच्चे ईश्वर में बदल दिया गया । वहीं 
फिर स्वर्ग और पृथ्वी का रचयिता कहलाने लगा | साथ ही आत्मा की 
बमरता के विचार को भी उसमे झामिल कर लिया गया । ' यहूदियों के 
प्रारम्भिक धर्म मे इस विचार का कोई स्थान नहीं था। इस भाँति 
एकेश्वरवादी घटिया दर्शन का घटिया धर्म के साथ सम्पर्क कायम हुआ । 
घटिया धर्म ने उसे अपने तैयार-शुदा एक, और सिर्फ एक, ईद्वर की भेंट 
प्रदान की । इस तरह वह ज्ञमीन तैयार हो गयी जिसके ऊपर फिलो के 
विचारों के इसी तरह विगाडे गये रूप का यहूदियो के बीच विन्यास 
करके ईसाई धर्म को पैदा किया जा सकता था। इसके एक वार पैदा हो 
जाने पर यूनानियों और रोमनों दोनो को वह शिरोधाय होगा । ईसाई 
धर्म का जन्म स्वयम्‌ फिलो की रचनाओ के अन्दर से नही, बल्कि फिलो 
के विचारो के विकृत रूपो के अन्दर से हुआ था -- यह इस चीज से 
सावित हो जाता है कि नयी इंजील (नयी बाइबिल) ने फिलो की 
अधिकाञ कृतियों की लगभग पूर्णतया उपेक्षा की है। पुरानी इंजील 
(पुरानी बाइविल) के आस्यानों के रूपको तथा उनकी दार्शनिक 
व्याख्याओं की तो ख़ासतौर से नयी इजील मे उपेक्षा की गयी है । वेयर ने 
इस पहल की ओर पर्याप्त ध्यान नही दिया था। | 

अपने प्रारम्भिक रूप में ईसाई धर्म कैसा लगता था इसका कुछ 
जाभास जौन हारा लिखित दिव्य सन्देश (सुसमाचार) की तथाकथित 
पुस्तक को पढने से मिल सकता है। एक तरफ उसमे उदण्ड, गडबंड- 
सड़बड धर्मान्धता है, अन्ध रुढियो की केवल शुरुआत है, तथाकथित 
ईसाई नैतिकता द्वारा निर्धारित शरीर को यातनाएँ पहुँचाने की वात है ; 
फिन्‍्तू, दसरी तरफ, उसमे वेशुमार झाँकियों और ईइवरीय भविष्यवाणियो 
का उल्तेख है। घामिक अन्चयमतो तथा नैतिक्र सिद्धान्तों का विकास 
बाद के काल मे, उस काल में हुआ था जिसमे बाइविलों तथा दिव्य 
सन्देशवाहको ( ठेवदूत्तो ) के तथाकथित धर्म-पत्रों को लिखा गया था| 
इसके लिए -- कम से कम जहाँ तक आचार-विचार का सम्बन्ध है -- 
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वैरागियो (स्टाइकों) के दर्शन का, विशेषतौर से सिनेका के दर्शन का 
चिईवन्द्र भाव से इस्तेमाल किया गया था। वेयर ने सावित किया है कि ये 
घ॒र्मे-पत्र बहुवा उक्त दर्शन को अक्षरश: नकल कर लेते है। वास्तव में, 
इस चीज़ को ईसाई धर्मानुयाइयो ने भी देखा था, किन्तु वे कहते थे कि 
स्वयम्‌ लिनेका ने उसे नयी इजील से नकल करके ले लिया था -- यद्यपि 
सिनेका के समय तक नयी इजील लिखी भी नहीं सयी थी ! अन्धमत का 
विकास एक तो ईशु की उस कथा को लेकर हुआ था जिसका उस समय 
जन्म ही हो रहा था औौर दूसरी तरफ़ उसका विकास उस संघर्ष के 
दर्म्यान हुआ था जो यहूदी ईसाइयो तथा मूत्तिपूजक (पेगन) ईसाइयो मे 
हो रहा था । 
वे कौन से कारण थे जिन्होंने ईसाई बर्म को विजयी होने तथा 
दुनिया पर अपना प्रभृत्व स्थापित करने में सहायता दी थी -- इस 
सम्बन्ध मे भी वेयर ने अत्यन्त मुल्यवान बाते बताई है । किन्तु यहाँ पर 
उस जमंन दार्शनिक का आदर्शवाद आड़े आ जाता है। उसके स्पप्ट रूप 
से देखने और वातो को टीक-ठीक पेश करने में वह बाघा डालता हैं । 
निर्णायक वातो के सम्बन्ध में अक्सर मूलतत्व का स्थान कथन-चातुर्य ले 
लेता है। इसलिए, वेयर के विचारो का ब्योरे मे विश्लेषण करने के 
बजाय, वेयर की रचनाओ तथा स्वयम्‌ अपने व्यक्तिगत अध्ययन के 
भाघार पर इस विपय में हम स्वयम्‌ अपनी घारणा बतायेगे । 
रोमनो की विजय ने तमाम विजित देशो मे पहले तो पुराती तमाम 
' राजनीतिक परिस्थितियों का सीधे-सीधे अन्त कर दिया, फिर वाद 
में अप्रत्यक्ष रूप से उनके जीवन की सामाजिक परिस्थितियों को भी 
नष्ट कर दिया। ऐसा करने के लिए पहले तो रोमनों ने जागीरो के 
ऊपर आधारित पुराने संगठन (गुलामी की बात को अलग रखते हुए) 
को हटाकर, रोमत नागरिकों और अन्य देशीय लोगो अथवा पराधीनों 
के बीच सीवा भेद कायम कर दिया था। दूसरे, और जो मुख्य चीज थी, 
रोमन राज्य के वाम पर उन्होने कर वसूलना शुरू कर दिया था। 
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साम्राज्य के अन्तर्गत, राज्य के हित में यदि इस वात की यथाशक्ति 
सीमा निर्धारित कर दी गयी थी कि गवर्नर लोग धन-सम्पदा की अपनी 
प्यास को बुझाने के लिए कहाँ तक लूठ-खसोट कर सकते हैं, तो, साथ 
ही साथ, इस लट-खसोट के स्थान पर राज्य कोष को भरने के लिए 
अधिकाधिक तबाही और वर्वादी लाने वाले टैक्स भी लगा दिये गये थे । 
इनका असर भयानक रूप से विनाशकारी था। तीसरे, हर जगह रोमन 
कानून को लागू कर दिया गया था जिसे रोमन जज ही लागू करते थे । 
देशी सामाजिक व्यवस्था को, जिस हद तक वह रोसन कानून के साथ 
मेल नही खाती थी, अवेध घोषित कर दिया गया था । इन तीनो उपायो 
से पीट-पाटकर सबको बराबर कर देने की ज़वर्दस्त शक्ति पंदा हो गयी 
थी। इन देशो की आवादियों के सवसे साहसी हिस्सों को या तो उन 
लड़ाइयो के दौरान --जो विजय से पहले, उसके साथ-साथ, या अक्सर 
उसके बाद भी लडी गयी थी --- या तो कुचल दिया गया था, या 
गुलाम बना लिया गया था। इसके वाद जब सैकडों वर्षो तक इन तीनों 
तरीकों का बची हुई आवादियो के खिलाफ इस्तेमाल किया गया था तो 
उन्होने उन्हे पस्त कर दिया था। प्रान्तो में कायम होने वाले सामाजिक 
सम्बन्ध, इटली तथा राजधानी मे जो सम्बन्ध थे उनके अधिकाधिक अनुरूप 
बनते गये । आबादी तीन तीक् रूप से विरोधी बर्गो में वँटती गयी | ये 
वर्ग एकदम भिन्न-भिन्न तत्वों तथा जातियो के मेल से वन रहे थे । इनमें 
एक धनी लोगो का वर्ग था जिसमे (पैट्रोनियस जैसे) काफी वे गुलाम भी 
थे जो दासत्व से मुक्त हो गये थे; वडे ज़मीदार अथवा यूदखोर, या ईसाई 
धर्म के चचा, सिनेका की तरह के ऐसे लोग भी इसी वर्ग मे थे जो ज़मीदार 
और सूदखोर दोनो थे । दूसरा वर्ग सम्पत्तिविहीन मुक्त लोगो का था । 
रोम मे इनके भोजन और मनोरजन की व्यवस्था राज्य की ओर से की 
जाती थी। प्रान्तो मे वे खुद अपने सहारे जैसे-तेसे गुजर करते थे । और, 
अन्त मे, तीसरा गुलामो का विशाल वर्ग था। राज्य यानी सम्नाट के 
मुकाबले मे पहले दो वर्गों के अधिकार उतने ही अकिचन थे जितने कि 
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अपने स्वामियों के मुकावले में दासों के थे । टिवेरियस के समय से लेकर 
नीरो के समय तक यह एक क़ायदा वन गया था कि उनकी जायदाद को 
जब्त करने के लिए घनी रोमन नागरिकों को मृत्यु की सजा:दे दी जाती 
थी ) सरकार का सहारा भौतिक रूप से सेना थी । रोमनों की पुरानी 
किसान-सेना की अपेक्षा यह सेना किराये के परदेशी सिपाहियों की सेना 
से अधिक मिलती थी | और, चेतिक रूप से, सरकार का सहारा यह आम 
घारण थी कि उस स्थिति से उबरने का और कोई उपाय नहीं था। 
सीज़र चाहे यह हो या वह हो, किन्तु फ़ौजी प्रभुत्व पर आधारित 
साम्राज्य एक अटल अनिवार्यता थी । यह धारणा किन बत्वन्त भीतिक 
परिस्थितियों पर आधारित थी इसकी जाँच-पड़ताल करने की जगह यह 
नहीं है 
आम अधिकार-विहीनता तथा इस निराशा की भावना के गर्भ से 
कि परिस्थितियों को सुधारने का कोई रास्ता नही है, उसी के अनुरूप, 
एक जाम शिथिलता तथा मनोवल-हीनता का जन्म हुआ । कलीन किस्म 
के थोड़े से जो पुराने रोमन बच गये थे उन्हे या तो हटा दिया गया या 
वे मर गये। टंसीटस उनमे से आखिरी था। वाकी लोग सार्वजनिक जीवन 
से दूर रहते थे तो खश होते थे; उनके जीवन का यही उद्देश्य था कि 
दोलत बटोरें बऔर उसका भोग करें तथा आपस में गुप-चुप बाते तथा 
आपसी साज़िशें करे । सम्पत्ति-विहीन मुक्त नागरिकों की स्थिति रोम में 
तो राज्य से पेशन पानेवाले लोगो की थी, क्रिन्तु प्रान्तों मे उनकी दबा 
अयुखकर थी । वहाँ उन्हें काम करना पडता था। इससे भी वदतर चीज़ 
यह थी कि उन्हें दासों के साथ प्रतियोगिता करनी पड़ती थी | किन्तु वे 
जहरों में ही रहते थे । उनके अलावा, प्रान्तों मे किसान, मुक्त भ्रू-स्वाती 
(इधर-उधर शायद जब भी सामूहिक स्वामित्व की व्यवस्था मौजूद थी), 
अथवा, जैसा कि गॉल में, कर्जे के कारण वडे भू-स्वामियो से बँघे, क्रीत दास 
भी पाये जाते थे । यह वह वर्ग था जिस पर सामाजिक उथल-पुथल का 
सबसे कम असर पड़ा था; घामिक उथल-पुथल का सबसे अधिक काल 
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तक विरोध भी इसी वर्ग ने किया था ।* अन्त में, गर॒लाम थे, -जिनके 
अधिकार छीन लिये गये थे तथा जिनकी 'अपनी इच्छा खत्म,कर दी 'गयी 
थी । जैसा कि स्पार्टकस की पराजय ने प्रमाणित -कर दिया था, इस बात 
की भी सम्भाववा उनके सामने नहीं रह गयी थी कि वे अपने को मुक्त 
कर ले। किन्तु, उनमें से अधिकांश या तो भूतपूर्व स्वतव ज्ाग़रिक ये, 
अथवा स्वतंत्र;पैदा हुए नागरिकों की संतान थे । इसलिए, जीवन की परि- 
स्थितियों के विरुद्ध घणा की भावना सम्भवतः उन्ही के अन्दर -अब भी 
आमतौर से उम्र रही होगी, यद्यपि वाहरी तौर से वे-कुछ भी करने में 
असमर्थ थे । 
हम देखेंगे कि इस समय के जो सिद्धान्तकार थे वे इन परिस्थितियों 
के ही अनुरूप थे। दार्शनिक या तो केवल रुपया कमाने वाले स्कूल-मास्टर 
थे या सम्पत्तिशाली समजा-मौज मारने वालो -की सेवा मे नियुक्त विदृषक 
थे | कुछ तो शुलाम भी थे । भच्छी दशा में पहुँचने पर उनका क्या हाल 
हो जाता था इसका एक उदाहरण सिनेका प्रस्तुत करता है। साधुता 
और निग्नह का प्रचार करने वाला यह वेरागी दार्शनिक नीरो के दरवार 
का सबसे बड़ा पडयत्रकारी था। दास-वृत्ति का हुए बिना वह इस पद 
को प्राप्त नहीं कर सकता था । नीरो से उसने इनामों के रूप मे रुपया, 
सम्पत्ति, वाग-बगीचे और महल प्राप्त किये थे | प्रचार तो वह बाइविल 
के ग़रीव आदमी लज़्ारस का करता था, किन्तु दरअसल वह खुद उसी 
नीति-कथा का धनी आदमी था ! त्तीरो जब उस पर नाराज़ हुआ ओर उसके 
ख़िलाफ़ कारंवाई करने के लिए तैयार हुमा केवल तभी उसने उससे यह 
प्रार्थना की थी कि हे सम्राट ! अपने तमाम पुरस्कारों को वापिस ले लो, 
भेरे लिये मेरा दर्शन ही काफ़ी है ! केवल एकदम जअलग-थलग पड़े हुए 
परसियस जैसे दाशशनिकों मे ही इस बात का साहस था कि अपने पतित 
समकालीनो के विरुद्ध अपने व्यंग्र-वाणो का प्रयोग कर सके । किन्तु जहाँ 
वियस (यूनानी -इन्द्र) के सामने वलि चढ़ाते ये । हर 
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तक दूसरे किस्म के सिद्धान्तकारो, नैयायिकों की बात थी, उनमें नयी 
परिस्थितियों की वजह से उत्साह था, क्योंकि जागीरों के तमाम भेदों 
के मिटा दिये जाने से निजी सम्पत्ति के अपने प्रिय अधिकार को बढाने 
का उन्हें खूब मौका मिल गया था । इस अधिकार के बदले में अपने 
सम्राट के लिए उन्होंने अधिकार की एक ऐसी निकृप्ट राजकीय व्यवस्था 
तैयार करं दी थी जैसी कि इससे पहले कभी नही बनी थी । 

' विभिन्न कौमों की राजनीतिक तथा सामाजिक विशिष्टताओं के साथ- 
साथ उनके विशिष्ट घर्मों का भी रोमन साम्राज्य ने सफ़ाया कर दिया । 
प्राचीन काल के तमाम धर्म अपने-आप पैदा हुए कवीलाई और वाद में 
जातीय धर्म हुआ करते थे। उनकी उत्पत्ति सम्बन्धित क़ौमो की सामाजिक 
तथा राजनीतिक परिस्थितियो से हुई थी और वे उन्ही के साथ एक प्राण हो 
गये थे । इन परिस्थितियों को , यानी उनकी नीवों को छिन्त-विच्छिन्न 
कर दिया गया और समाज के उनके परम्परागत स्वरूपों को, विरासत 
में मिली हुई उनकी राजनीतिक संस्थाओं तथा राष्ट्रीय स्वाधीनता को 
जब नष्ट कर दिया गया, तब स्वाभाविक था कि उनसे सम्बन्धित धर्म 
की इमारत भी ढह जाय । प्राचीन काल में जाम नियम था कि राष्ट्रीय 
देवता अपने साथ दूसरे देवताओं के आ जाने की बात तो वर्दाइत कर 
लेते थे, किन्तु अपने से ऊपर के किसी देवता को वे नही मान सकते थे । 
पूर्व के देवताओं को रोम में ले जाकर रखा गया तो उससे केवल 
रोमन धर्मे को ही नुकसान पहुँचा था; पूर्व के धर्मों के पतन को-उससे 
नही रोका जा सका था। राष्ट्रीय देवता ज्योही अपने राष्ट्‌ की स्वतत्रता 
की रक्षा करने में असमर्थ हो गये, त्योही उनका खुद का भी सत्यानाश 
हो गया । हर जगेह (सिवा किसानों के यहाँ, खासतौर से पहाड़ो के 
किसानों के यहाँ) यही हाल था | घटिया दार्शनिक नवालोक ने -- मेरे 
मुंह से निकला जा रहा था कि वोल्टेयरवाद ने -- रोस और यूनान मे 
जो कुछ किया था, वही चीज़ प्रान्तों मे रोमनो के जोरो-ज़ुल्म ने की थी । 
अपनी स्वतंत्रता पर अभिमान करने वाले इन्सानो की जगह वहाँ हताद्य- 
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निराश पराधीन लोगों तथा स्वार्थी निकम्मों की एक कौम पैदा कर दी 
गयी थी । 

ऐसी ही भौतिक:तथा नैतिक परिस्थिति थी। वतंमान असहद्य हो 
रहा था, भविष्य'और भी भयप्रद प्रतीत होता था । कोई मार्ग नही दिखाई 
देता था। केवल निराशा नजर आती थी, या फिर उन लोगों के लिए, 
जो उप्तका व्यय उठा सकते थे, एक और रास्ता था -- इन्द्रियगत भोग- 
विलाप की दुनिया मे खो जाने का | ऐसे लोगो की सख्या बहुत ही थोड़ी 
थी | इसके बाद भवितवत्य के सामने घटने टेक देने का ही एकमात्र 
मार्ग था । 

किन्तु सभी वर्गों में अनिवाय रूप से कुछ ऐसे लोगो की सख्या थी 
जो, भौतिक सुख-समृद्धि प्राप्त करने मे असमर्थ होकर, आत्प्रिक मोक्ष 
की खोज करते थे। पूर्ण निराशा से बचने के लिये वे इसी में अपना 
परित्राण देखते थे। इस प्रकार की सान्‍्त्वना उन्हे न ऐपीक्यूरस सम्पर- 
दाय के दाशेनिको से प्राप्त हो सकती थी और न वेरागी (स्टॉइक) 
दाशंनिको के सम्प्रदाय से। इसका सीधा-सादा कारण यह था कि ये 
दर्शन साघारण आदमी वी चेतना के लिए नही थे। इसका दूसरा 
कारण यह था कि इन सम्प्रदायों के अनुयायियों का आचार-व्यवहार ऐसा 
होता था जो उनके सिद्धान्तो को कछकित करता था। सान्त्वना के 
इस मार्ग को खोये हुए दर्शन की जगह नही लेनी थी, बल्कि खो गये 
धर्मका स्थान ग्रहण करना था। इसके लिये आवश्यक था कि वह एक 
घाभिक स्वरूप ग्रहण करे | जो भी चीज़ आम जनता को अपनी ओर 
आकर्षित करना चाहती थी उसे यही स्वरूप धारण करना पड़ता था 
उस वक्‍त तो यह हालत थी ही, किन्तु सच॒हवी शताब्दी तक भी यही 
हालत थी । * 

इस चीज को कहने की आवश्यकता नहीं है कि जो लोग अपने 
चेतना-जगत्‌ मे इस तरह की सान्त्वना दृढ़ने की कोशिश करते थे, 'जो वाह्म 
जगत्‌ से भागकर इस प्रकार अपनी 'आन्तरिक दुनिया में शरण ले लेना 
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चाहते थे, उनमे से अधिकाश अवश्यम्भावी रूप से दासों के ही बीच 
मिलते थे । 
इसी आम आश्थिक, राजनीतिक, बौद्धिक तथा नैतिक पतन के वाता- 
वरण में ईसाई धर्म का उदय हुआ था। पहले के जितने धर्म हुए थे, 
ईसाई घर्मं उन सबके एक दृढ़ विरोधी के रूप में सामने आया । 
पहले के तमाम धर्मो में कर्म-काण्ड ही मुख्य हुआ करता था | बलि 
,चढ़ानें तथा शोभा यात्राओं के कार्यो में भाग लेकर ही आदमी यह प्रकट 
कर सकता था कि वह किस धर्म का अनुयायी है। पूर्व मे अपने घर्म को स्पप्ट 
करने के लिए - आदमी को भोजन तथा सफ़ाई के सम्बन्ध में अत्यन्त 
सूक्म नियमो का पालन करना पड़ता था । रोम और यूनान मे तो इन 
चीज़ो के विषय में सहनशीलता वरती जाती थी, किन्तु पूर्व के देशों 
में घामिक प्रतिपेधों को लगाने का एक उनन्‍्माद था। वहाँ के अन्तिम 
पतन में इन प्रतिपेवों का योग कम नहीं था। दो अलग-अलग धर्मो 
के लोग ( मिस्री, फारसी, यहूदी या बावल के वासी ) एक साथ 
खा या पी नही सकते थे, रोजमर्रा का कोई भी काम एक साथ वे नही 
कर सकते थे, यहाँ तक कि एक दूसरे से वे बोल तक नही सकते थे । 
मनुष्य को मनुष्य से अलग कर दिया गया था। प्राच्य के पतन का एक 
बड़ा कारण यही था। ईसाई धर्म में इस प्रकार के अलग-अलग घामिक 
रीति-रिवाज नही थे | प्राचीन जगत्‌ के हवन-होम तथा उसकी झोभा 
यात्राओं का भी उसके अन्दर कोई स्थान नहीं था | इस प्रकार, तमाम 
राष्ट्रीय धर्मों तथा उनके सामान्य धामिक अनुष्ठानों को अस्वीकार करता 
हुआ तथा बिना किसी भेद-भाव के तमाम लोगो को सम्बोधित करता 
हुआ ईसाई धर्म इस रूप में सामने जाता है कि उसके पहला विद्व-धर्म 
बनने की सम्भावना पैदा हो जातो है । अपने नये सावंभौमिक ईईवर 
को लेकर यहूदी धर्म ने भी एक साव॑भौमिक धर्म बनते का रास्ता अपनाया 
था। किन्तु ईश्वर-भकक्‍्तों ओर खतना. किये हुए लोगो के अन्दर इज़रायल 
' की सन्तान हमेंशा एक अभिजात वर्ग ही बनी रही थी; और, वास्तव में, 
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एक सार्वभौमिक धर्म बनने के पहले स्वयम्‌ ईसाई धर्म को भी यहूदी 
ईसाइयों की उच्चता की इस धारणा का (जो जोन की तथाकथित दिव्य 
सन्देशों की पुस्तक में अब भी छायी हुई थी) अन्त करना पढ़ा था। 
दूसरी तरफ़, अपने विशिष्ट प्राच्य कर्म-काण्डों को ज्यों का त्यो बनाये 
रखकर, इस्लाम ने ख़्द अपने को पूर्व तथा उत्तरी अफ्रीका के उस क्षेत्र 
तक ही सीमित कर लिया था जिसे खानावदोश अरबों ने जीता और 
फिर आवबाद किया था। इत्त क्षेत्र मे वह मुख्य धर्म बन सकता था, 
किन्तु पश्चिम में ऐसा 'नहीं हो सकता था । ! 

दूसरे, ईसाई धर्म ने एक ऐसे तार को छ दिया था जिसकी प्रति- 
घ्वनि की गूँज का अर्गाणत दिलो में उठना अनिवार्य था। समय की 
दुष्टता तथा आम भौतिक गौर नैतिक कष्टों से सम्बन्धित तमाम शिका- 
यतो के उत्तर में पाप सम्बन्धी ईसाई-घर्मी चेतना कहती थी : हाँ, यही 
स्थिति है और इसके अलावा वह कुछ हो नही सकती; अपराध तुम्हारा 
ही है, दुनिया की अष्टता के लिए, और स्वयम्‌ अपनी आचन्तरिक श्रष्टता 
के लिये तुम सब उत्तरदायी हो ! और ऐसा कौन था जो इससे 
इन्कार करता ? 7८८ ८४7६ (सव क़सूर मेरा ही है) ! सबके 
दुख के लिए हर एक के उत्तरदायित्व की स्वीकृति की बात अकाट्य 
थी । इस स्वीकृति को ही उस आत्मिक मोक्ष को प्राप्त करने की प्रार- 
म्भिक शर्ते बना दिया गया था जिसकी उसी समय ईसाई धर्म ने घोषणा 
की थी । और आत्तमिक मोक्ष प्राप्त करने की इस वात को इस तरह से 
प्रस्तुत किया गया था कि पुराने प्रत्येक धामिक सम्प्रदाय के सदस्य उसे 
आसानी से हृदयगम कर सकते थे । रुष्ट हो गये देवता को तुष्ट करने 
के लिए प्रायश्चित करने का विचार सभी पुराने धर्मो में पाया जाता 
था; फिर मानव-जाति के तमाम अपराधों के लिए मध्यस्थ की आत्म- 
आहुति का विचार क्यो न सहज ही सबको मान्य हो जाता ? इसलिए, 
ईसाई धर्म ने इस सार्वत्रिक भावना को स्पष्ट रूप से व्यक्त किया कि 
मनुष्य स्वयम्‌ आम भ्रष्टाचार के लिए जिम्मेदार हैं । प्रत्येक के अपराध 
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की चेतना ही आम अ्रष्टाचार का रूप ले लेती है। साथ ही साथ, 
अपने धर्माध्यक्ष की आहुति के रूप में ईसाई धर्म ने भ्रष्ट दुनिया से आन्त- 
रिक मोक्ष प्राप्त करने के चिर-प्रतीक्षित समाधान-की भी सार्वभीमिक 
व्यवस्था कर दी । इससे चेतना को सान्त्वना प्राप्त हुई। इस भाँति, 
ईसाई धर्म ने एक विद्व-धर्म होने की अपनी छक्षमत्ता को फिर से प्रमा- 
णित कर दिया । वास्तव में, एक ऐसे धर्म के रूप में वह सामने आया 
जो उस वक़्त की दुनिया के सर्वधा अनुकूल था । 

इसीलिए ऐसा हुआ कि अनगिनत नये धामिक विचारों के उस काल 
में जो हज़ारों धर्मोपदेशक और पैगम्बर मरुभूमि में धूमते-फिरते थे उनमें 
से केवल ईसाई धर्म के संस्थापकों को ही सफलता मिल सकी। धर्मो के इन 
संस्थापकों से न केवल फिलिस्तीन, वल्कि सम्पूर्ण पूर्व उन दिनो भरा हुआ 
था, औौर उनके वीच एक भयंकर संघर्ष चल रहा था जिसे सैद्धान्तिक 
अस्तित्व के लिए डारविनवादी संघर्ष की संज्ञा दी जा सकती है । मुख्य- 
तया उन्ही तत्वों की वजह से, जिनका ऊपर उल्लेख किया जा चुका है 
ईसाई धर्म की फतह हुईं । विभिन्न सम्प्रदायों के आपसी संघर्पो तथा 
विधर्मी दुनिया के विरुद्ध उन सबके संघर्पो के दौरान, प्राकृतिक वरण की 
प्रक्रिया के द्वारा, ईसाई धर्म ने विश्व-धर्म के अपने स्वरूप का कैसा ऋ्रमणः 
विकास किया था इसका ज्ञान पूरे व्योरे के साथ ईसाई धर्म-सघ (चर्च) 
की पहली तीन शताब्दियों के इतिहास में मिलता है। 
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एक और विज्ञान है जिसके बारे में, सिवा थोड़े से उदारतावादी 
उन धर्मशास्त्रज्ञों के जो अपनी शक्ति भर उसे छिपाये रखने की कोशिश 
करते रहते है, इस देश में किसी को लगभग कोई जानकारी नही है । 
यह विज्ञान बाइबिल (इंजील) की ऐतिहासिक तथा भाषा सम्बन्धी आलो - 
चना का है ) इसका सम्बन्ध पुरानी और नयी वाइविल में समाविष्ट 
विभिन्न रचनाओ के काल, उनकी उत्पत्ति तथा उनके ऐतिहासिक मूल्य 
की जाँच-पड़ताल से है । 

यह विज्ञान एक तरह से शुद्ध रूप से जर्मन है। इसके अतिरिक्त, 
उसका जो भी थोड़ा-बहुत अश्य जमंनी की सीमाओ से बाहर जा सका 
है वह वास्तव में उसका सर्वश्रेष्ठ अश नही है। जो अंश बाहर गया है 
उसका सम्बन्ध सहिष्णुतावादी उस आलोचना से है जो इस बात पर 
गर्व करती है कि वह पक्षपात-रहित तथा पूर्ण है और, साथ ही साथ, 
ईसाई धर्मी भी है। ग्रत्थों मे जो कुछ सग्रहीत है वह एकदम वह तो 
नही है जो पवित्र आत्मा ने बताया था, किन्तु उसमे वे देवी सन्देश अवश्य 
सन्निहित है जिन्हें मानवता की पवित्र आत्मा के माध्यम से व्यक्त किया 
गया था, इत्यादि, इस भाँति, तुविन्जेन सम्प्रदाय” के लोग (वेयर, 
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गफ़रोरर, आदि) हालैण्ड तथा स्विज़रलैण्ड में बहुत लोकप्रिय हैं ॥ इग- 
लैण्ड में भी वे लोकप्रिय है। और, जो लोग इनसे थोड़ा आगे जाने को 
तैयार हैं, वे स्ट्रॉस के अनुयायी है। प्रसिद्ध अरनेंस्ट रेनेन के ऊपर भी 
वही उदार, किन्तु सर्वेथा अनेतिहासिक आत्मा छायी हुई है। अनस्‍्ट 
रेनन ने जमंन आलोचकों के साहित्य की ही चोरी की है, किन्तु चह भी 
क्षच्छी -तरह से नही । उसकी तमाम रचनाओं में सिवा प्रचलित विचारों 
की एक सौन्दर्यवादी भावकता के तथा उस निर्जीव भाषा के जिसमें वे 
विचार लिपटे हुए है, उसका अपना कुछ नही है । 
किन्तु, अर्नेस्ट रेनन ने एक अच्छी चीज़ कही है: 
“जब आप की यह जानने की इच्छा हो कि ईसाई धर्म के प्रारम्भिक 
- समुदाय ठीक किस प्रकार के थे, तो उनकी तुलना हमारे पादरियो की 
आजकल की धामिक परिषदों से आप न कीजियेगा.। उनकी तुलना 
दरअसल अन्तर्राष्ट्रीय मज़दूर संघ की स्थानीय शाखाओं से करना 
अधिक सही होगा ।? 
और यह सही है | ईसाई धर्म ने आम 'जनता को उसी तरह प्रभा- 
वित किया था जिस तरह कि आधुनिक समाजवाद आज करता है।. 
उसका प्रभाव भिन्न-भिन्न प्रकार के मतावलम्बियों के रूप में फैला 
था । इसके अतिरिक्त, अलग-अलग व्यक्तियों के परस्पर-विरोधी विचारों 
के रूप में भी वह फैला था। इनमे से कुछ विचार अधिक स्पष्ट थे, 
कुछ अधिक उलसझे हुए थे --- अधिंकांशतया वे उलझे हुए ही थे, किन्तु 
शासन-व्यवस्था के, “अधिकारी वर्ग” के वे सबके सब विरुद्ध थे 
उदाहरण के लिए, देवी संदेश (सुसमाचार) के हमारे ग्रन्थ को 
देखिए। हम देखेंगे कि, सर्वाधिक अन्धकारपूर्ण तथा रहस्यपूर्ण होने के 
बजाय, सम्पूर्ण नयी इंजील (बाइबिल) का यह सबसे सरंल तथा स्पष्द ' 
ग्रन्थ है। इस समय पाठक से हम यही आग्रह करना चाहते हैं कि'हम 
जो-फुछ कह रहे हैं उसे वह मान ले--घीरे-धीरे हम उसे साबित कर 
दें ६ यह्‌ ग्रल्थ ईसा सत ६८, या जनवरी ६६ में लिखा गया था-और, 
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इसलिए, यह. न केवल नयी इंजील (बाइबिल-) का, जिसकी तिथि दर- 
असल निश्चित है, एकमात्र ग्रन्थ है, वल्कि सबसे पुराना ग्रन्थ भी है । 
सन्‌ ६८ में ईसाई धर्म का क्या रूप था इसे: हम इस ग्रन्थ में उसी तरह 
साफ-साफ़ देख सकते है जिस तरह कि दर्पण में कोई चीज साफ दिखलाई 
देती है । 
सबसे पहले तो तरह-तरह के धामिक सम्प्रदाय इसमें दिखलाई देते 
हैं। एशियो के सात धर्म-संघों (गिरजाघरों ) के नाम जो सदेश इसमे 
दिये गये हैं उनमें कम से कम तीन धाभिक सम्प्रदायों का उल्लेख है। 
इन सम्प्रदायो के विषय में अन्यथा हमे कुछ भी नही मालूम । ये सम्प्रदाय 
तिकोलाइवादियो, बालमवादियो के तथा एक स्त्री के अनुयाइयों के है 
जिसे यहाँ जेज़ेबेल के नाम से प्रस्तुत किया गया है। इन तीनों ही सम्प्र- 
दायों के विषय में कहा गया है कि अपने अनुयाइयों को उच चीजो को 
खाने की अनुमति वे देते थे जो मूर्तियों के ऊपर घढाई जाती थी । उनके 
बारे मे यह भी कहा गया है कि वे व्यभिचार प्रेमी थे। यह विचित्र 
वात है कि प्रत्येक बडे ऋतिकारी आन्दोलन के समय “मुक्त प्रेम” का 
प्रशत हमेशा सामने आ जाता है । कुछ लोगो के लिए उसका अर्थ क्रान्ति- 
कारी प्रगति, अर्थात्‌ उन परम्परागत पुरानी वेडियों को तोड देना होता 
है जो अब अनावश्यक हो गयी है, कुछ दूसरे लोगो के लिए वह एक 
अच्छा सिद्धान्त होता हैं जिसकी आड़ में पुरुष और स्त्री के हर प्रकार 
के मुक्त तथा साध्य सम्बन्धों को वे मजे में ढक लेते हैं। मालूम होता 
है कि यहाँ दूसरे किस्म के लोग, अधकचरे किस्म के लोग ही जल्दी हावी 
हो गये थे, क्योंकि “व्यभिचार” हमेशा “मूर्तियों को चढाई गयी वस्तुओ” 
के खाने के साथ जुडा रहता है । यहुदियों तथा ईसाइयों दोनो को हो 
ये चीजें सवंथा निपिद्ध थी। किन्तु कभी-कभी इन चीजो को खाने से 
इन्कार करना जोखिमपूर्ण, अथवा, कम से कम, असुखद हो जा सकता 
था । इससे स्पष्ट रूप से प्रकट होता है कि जिन मुक्त प्रेमियो का उल्लेख 
किया गया है वे आम तौर से हर एक के दोस्त बनने को तैयार रहते 
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थे। वे और चाहे जो रहे हों, किन्तु उस धातु के नहीं बने थे जिसके शहीद 
बनते है । है 

हर अन्य महान्‌ क्ान्तिकारी आन्दोलन की तरह ईसाई धर्म का 
भी निर्माण जनता ने किया था। उसका उदय फिलिस्तीन में हुआ 
था। यह कैसे हुआ था इसके बारे में हमको बिल्कुल जानकारी नही है। 
उसका उदय ऐसे समय हुआ था जबकि नये मत-मतान्तरों, नये धर्मो, 
ओर नये पैगम्वरों का सैकड़ो की तादाद में ज॑न्म हो रहा था। वास्तव 
मे, वह केवल एक ऐसा भसत है जिसका निर्माण इनमें से अधिक प्रगति- 
शील धामिक सम्प्रदायों के आपसी संघर्पण से अपने-आप हुआ था । बाद 
मे एलेक्क्ेन्डिया के यहूदी, फिलो के प्रमेयो ( सूत्रों) को जोड़कर और 
फिर वैराग्यपूर्ण ( स्टॉइक ) प्रभावों का मजबूत पुट देकर उसे एक 
सिद्धान्त का रूप दे दिया गया | दरणसल, फिलो को अगर हम ईसाई 
धर्म का सैद्धान्तिक पिता कह सकते है, तो सिनेका उसका चाचा था। 
नयी .इन्जील (]५८७ "'«४४77०॥) में पूरे के पूरे अशञ ऐसे है जो लगते 
है कि सिनेका की रचनाओ से लगभग अक्ष रश, नकल कर लिये गये हैं | 
दूसरी तरफ, परसियस की व्यगात्मक रचनाओं में आप को ऐसे अंश देखने 
को मिलेंगे जिनके बारे में लगता है कि उन्हें नयी इंजील से, जो तब 
तक ज।थाखत ही थी, नकल कर लिया गया था । दंवी सन्देश के हमारे 
ग्रन्थ में इन समस्त संद्धान्तिक तत्वों का कही कोई चिन्ह तक नहीं दिख- 
लायी देता । इसमे ईसाई धर्म को उसके विल्कूल अमाजित, रूप में देखा 
जा सकता था | इसमें हमारे लिए वह इसी रूप में सुरक्षित है । इसमें 
मतवादी केवल एक ही प्रमुख बात मिलती है : कि भक्तों क़ो यीशु के 
वलिदान ने बचा लिया है। किन्तु कैसे, और क्यो ऐसा हुआ यह सर्वथा 
अस्पष्ट है। यहूदियों और विधियों के उस पुराने विचार के अलावा 
इसमे और कुछ नही मिलता कि आवश्यक है कि ईश्वर को, अथवा, 
देवताओ को बलिदानों के द्वारा तुप्ट किया जाय | इसी विचार को 
ईसाई धर्म की इस विशिष्ट धारणा मे बदल दिया गया है कि यीशु की 
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मृत्यु एक ऐसा महान बलिदान है जो सदा के लिए सबके वलिदानों की 
पूि कर देता है (वास्तव में, ईसाई धर्म को इसी घारणा ने सार्वलौकिक 
धर्म बना दिया था) । 
मूल पाप के बारे मे --कही कोई चिह्न नहीं मिलता। त्रिग्रुट का 
(पिता, पुत्र तथा पवित्र आत्मा के त्रय की अभिव्यक्ति का) भी उसमें 
कोई उल्लेख नही है। यीशु “मेमना” है, किन्तु वे ईश्वराधीन है। 
वास्तव में, एक अंश में [१५ (३) ] उन्हे मोजेज की बराबरी पर 
रखा गया है । एक पवित्र आत्मा के स्थान पर उसमें “ईश्वर की सात 
आत्माएँ” मिलती है। (३ (१), तथा ४ (५) ) | जिन सन्‍्तों 
(शहीदों) की हत्या कर कर दी गयी है वे बदले के लिए ईश्वर से प्रार्थना 
करते हुए कहते है : “हे प्रभु, जो लोग पृथ्वी पर निवास करते है उनका 
तू कब तक फैसला नही करेगा और कब तक हमारे ख़्न का बदला उनसे 
नही लेगा ?” [ ६--(१०) ] | बदले के इस उद्गार को, वाद मे, 
ईसाई धर्म की नेतिकता की सैद्धान्तिक सहिता मे से सावधानी से काट 
दिया गया था, किन्तु, जहाँ तक व्यवहार का प्रश्न है, विधमियो के 
ऊपर विजयी होते ही ईसाइयों ने पूरे प्रतिशोध के साथ इसे कार्यान्वित 
किया था । 
सच वात तो यह है कि ईसाई धर्म यहुदी धर्म के केवल एक सम्प्र- 
दाय के रूप मे सामने आता है। उदाहरण के लिए, सात गिरजाघरों के 
नाम भेजे गये सन्देशों मे कहा गया है कि : “में उनके पाखण्ड को जानता 
हूँ जो कहते है कि वे (ईसाई नही) यहूदी है , वे और कुछ नही 
है, सिर्फ शतान के पुजारी है” [२--(६) ] । फिर देखिये, ३--( ६) में 
कहा गया है : “शैतान के वे पुजारी जो यह कहते है कि वे यहूदी है, किन्तु 
वे ऐसे कुछ नही है ।” इस प्रकार, ईसवी सन्‌ के ६६वें वर्ष में, हमारे 
लेखक को इस बात का किन्चित्‌ भी ख़्याल नही था कि वह धार्मिक 
विकास के एक नये चरण का प्रतिनिधित्व कर रहा था, एक ऐसे चरण 
ना जो, आगे चलकर, क्रान्ति के महानतम तत्वों में से एक बन जाने 
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वाला था। इसी. प्रकार, उस समय भी, जब सन्त लोग ईश्वर केः 
सिंहासन के सम्मुख उपस्थित होते है, शुरू-शुरू,मे हमे १ लाख ४४ हज़ार 
यहूदी देखने को मिलते हैं । इनमें १२ कबीलो के ११-१२ हजार आदमी 
है। सिफ़ इनके बाद ही उन विधर्मियों को अन्दर आने की अनुमति दी 
जाती है जो यहूदी धर्म के इस नये रूप को मानने लगे हैं । 

नयी इंजील के सबसे पुराने, और एकमात्र, ग्रन्थ में चित्रित ईसाई 
धर्म का सन्‌ ६८ में यही रूप था। इसकी प्रामाणिकता के विषय में. कोई 
विवाद नही हो सकता । ग्रन्थ का लेखक कौन था, इसे हम नही जानते ।' 
वह अपने को जौन कहता है। वह अपने को “देवदूत” जौन बताने की 
भी चेष्टा नही करता । ऐसा वह कर सकता था, क्योकि “नये येझूशलम्‌” 
की नीवो में “मेमने के १२ देवदूतो के नाम” [३१--( १४) | मौजूद है । 
इसलिए, जब उसने इस ग्रंथ को लिखा था तब वे मर चुके होंगे । वह 
एक यहूदी था यह बात उसकी यूनानी भाषा मे हिन्न (यहुदी) भाषा के 
प्रभाव से स्पष्ट है। इन प्रभावों की उसमे भरमार है। उसकी भाषा में 
व्याकरण की जो गलतियाँ मिलती है वे नयी इजील के दूसरे ग्रन्थों में 
मिलने वाली गलतियों से भी बहुत ज़्यादा है । जौन की तथाकथित दिव्य 
पुस्तक (बाइविल), जौन के घम पन्नों, तथा इस ग्रन्थ के लेखक कम से 
कम तीन भिन्न-भिन्न व्यक्ति थे -- इसे अगर उनमें संग्रहीत, एक दूसरे के 
पूर्णतया विरोधी सिद्धान्तों ने नही प्रमाणित कर दिया है, तो उन्चकी भाषा 
स्पष्ट रूप से इस बात को प्रमाणित कर देती है। , 

दैवी सन्देश के लगभग पूरे प्रन्थ में ईश्वरी-ज्ञान सम्बन्धी ज़ो झलकियाँ 
भरी हुई है उनमे से अधिकाश को पुरानी-इजील के प्राचीन पैग्रम्बरो 
तथा बाद के उनके नकक्‍कालो की रचनाओं से अक्षरश. उतार लिया गया 
है । उसमे डेनियल के ग्रन्थ (जो लगभग ईसा से १६० वर्ष पहले लिखा 
गया था और जिसमे ऐसी चीजो की भविष्यवाणी की गयी थी जो शताव्दियो 
पहले घट चुकी थी) से लेकर “हेनोक के ग्रन्थ” तक के तकक्‍कालो की 
रचनाओ से चीजे ज्यों की त्यो ले ली गयी है। “हेनोक का ग्रन्थ” यूनानी 
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भाषा में लिखा गया ईश्वर-ज्ञान सम्बन्धी एक पुरा गड़वड़झआला है। 
उसकी रचना ईसवी सन्‌ के आारम्भ से बहुत पहले नही हुई थी । मूल 
कृति, यहाँ तक कि चुराये हुए अंशो की उसकी व्यवस्था भी, बहुत ही 
कच्ची है। प्रोफेसर फर्डीनिन्ड वेनरी ने पूरे सन्दर्भ के साथ, प्रकरण भर 
अबश बताते हुए, अपने भाषणों में यह स्पष्ट कर दिया है कि अपने ढको- 
सले-भरे ईश्वर-ज्ञान के हर भाग को हमारे लेखक ने कहाँ से चुराया है । 
ये भाषण प्रोफेसर फर्डीनिन्ड वेनरी ने वलिन विश्वविद्यालय मे १८४१ में 
दिये थे। मैने यहाँ पर जो लिखा है उसके लिए मैं उनके उन्ही भाषणों 
का ऋणी हूँ । अस्तु अपने “जीन” की तमाम सनको की तह में जाना 
अनावश्यक है | अच्छा यही होगा कि हम फौरन उस मुख्य चीज़ को ले 
लें जो इस ग्रन्थ के, जो कि निश्चय ही विलक्षण है, रहस्य का उद्धाटव 
कर देती है । 

१८०० वर्ष बीत जाने के बाद भी “जौन” के तमाम रूढिवादी 
भाष्यकार यही आशा लगाये बैठे है कि उसकी भविष्यवाणियाँ पूरी होने 
वाली है; किन्तु, इन सब की वातों के एकदम विपरीत, “जौन” स्वयम्‌ 
इस वात को कहता कभी नही थकता कि, “समय जा गया है, यह सब 
जल्दी ही होगा।” जिस सकट की उसने भविष्यवाणी की थी उसके सम्बन्ध 
में तो ख़ास तौर से वह यही बात कहता है। स्पष्ट है कि उस सकट को 
वह जल्दी ही देखने की आशा करता है । 

इस सकट का सम्बन्ध उस महान्‌ अन्तिम युद्ध से है जो ईश्वर और 
“्वीशु-विरोधी” के बीच होने वाला है। यह “यीशु-विरोधी” नाम उसे 
(नीरो को -- भनु०) दूसरो ने दे दिया था। इस विपय में १३वें और 
१७वें अब्यायो का प्रमाण निर्णायक है। तमाम अनावश्यक अलंकारो 
को छोड दिया जाय तो “जौन” को समुद्र के अन्दर से एक जानवर 
निकलता दिखलाई देता है। इस जानवर के सात सिर और दस सीग हैं 
(सीगो से हमारा कोई वास्ता नही हैं) । “ओर मैंने उसके एक सिर को 
घायल देखा -- लगता था कि उसे उसको मारने के लिए घायल कर 
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दिया गया था ; और उसका वह घातक घाव भर गया ।” इस जानवर 
का पृथ्वी पर, ईश्वर और मभेमने के विरुद्ध, ४२ महीनों तक (पवित्र 
सात वर्षो के आधे काल तक) पूर्ण आधिपत्य होने वाला था। इस काल 
में तमाम मनुष्यों को इस वात के लिए मजबूर कर दिया गया था कि 
अपने दाहिने हाथ में, या अपने माथे पर, वे उस जानवर के चिह्न, क्षयवा 
, उसके नाम की संझ्या को धारण करे । “ यही ज्ञान है । जिसमे समझ हो 
वह जानवर की सख्या को गिने; क्योकि वह एक मनुष्य की संख्यः है, 
ओर उसकी संख्या छः सो छाछठ है | ” 

दूसरी शताव्दी में भी इरेनियस इस वात को जानता था कि उस 
सिर का सम्बंध जो घायल था और फिर भर गया था -- सम्राटु नीरों 
से था। वह पहला आदमी था जिसने ईसाइयों के ऊपर भयकर दमन 
किया था। उसकी मृत्यु के समय एक अफवाह फैल गयी थी कि वह मरा 
नही था, सिर्फ घायल हो गया था; एक दिन वह फिर प्रकट हो जायगा 
और सारी दुनिया मे आतक का राज्य क्रायम कर देगा । अकाइया (पुराने 
'यूनान--अनु ०) और एशिया में खास तौर से यह अफवाह फैल गयी थी 
[टेसीटस, एन, ६-(२२) ]। साथ ही साथ इरेनियस एक और बहुत 
'पुराने पाठ को जानता था जिसके अनुसार नाम की सख्या छः सौ छाछठ 
के वजाय छःसौ सोलह होती थी । 

१४वें अध्याय मे सात सिरो वाला जानवर फिर प्रकट हो जाता है । 

इस बार उसके ऊपर वह प्रसिद्ध लाल महिला भी सवार है जिसका 
ललित वर्णन पाठक स्वयम्‌ पुस्तक में पढ सकते है । इस अध्याय मे जीन 
को एक फरिद्ता बताता है कि : 

“जिस पशु को तूने देखा था -- वह था, और नहीं है ...... सात 
सिर वे सात पर्वत है जिन पर वह स्त्री वैठी हुई है, और सात बादशाह 
हैं; पांच खत्म हो चुके है, एक मौजूद है, और दूसरा अभी तक आया 
नहीं है," भौर जव वह आयेगा तो वह थोड़े समय तक बना रहेगा । 
और जो पशु था, और भव नही है, बह भी आठवाँ है, और उन्हीं 
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सात के वर्ग का है .. ... और वह रुत्री जिसे तूने देखा था वह महान्‌ 
नगरी है जो पृथ्वी के सम्नाटों पर राज्य करती है।” 
यहाँ दो स्पष्ट वक्तव्य दिखलाई देते है : (१) लाल महिला रोम 
है, वह महान्‌ नगरी है जो पृथ्वी के सम्राटों पर राज्य करती है 
* (२) जिस समय यह पुस्तक लिखी गयी उस समय छठवें रोमन सम्राट 
' का शासन था, उसके वाद थोड़े समय राज्य करने के लिए एक दूसरा 
सम्राट आयेगा; और फिर वह लौट आयेगा जो “सात में से एक है” , 
जो घायल हो गया था किन्तु अब अच्छा हो गया है, और जिसका नाम 
उस रहस्यपूर्ण सख्या मे मौजूद है। और इरेनियस जानता था कि यह 
नीरो ही है। 
अऑगस्टस से गिनना हम शुरू करे तो ऑगस्टस, ठाईवेरियस, काली- 
गुला, क्लाडियस और पाचवें नम्बर पर नीरो है। छठा, जो मौजूद है, 
गाल्वा है। इसका सिहासनारूढ होना रोम की सेनाओं के लिए, खासतौर 
से गॉल में, विद्रोह का सिगनल (सकेत) वन गया था । इन विद्रोही सेनाओं 
का नेतृत्व गाल्बा का उत्तराधिकारी, ओथो कर रहा था। इस भाँति, 
स्पष्ठ है कि, हमारे ग्रन्थ की रचना गाल्वा के काल में की गयी होगी । 
गाल्‍वा का शासन ६ जन, ६८ से लेकर १५ जनवरी, ६६ तक चला था। 


और यह ग्रन्थ भविष्यवाणी करता है कि नीरो फौरन ही वापिस आने 
॥ वाला है । 


अब हम आखिरी सबवृत को -- यानी सख्या को लें। इसकी खोज 
भी फर्डनिन्ड वेनरी ने ही की है | उसके बाद से वैज्ञानिक जगत मे इसका 
किसी ने खण्डन नही किया । 

हमारे सनू से लगभग ३०० वर्ष पहले से ही यहूदियों ने अपने 
मक्षरों का संख्याओ के प्रतीको के रूप में प्रयोग करना आरम्भ कर दिया 
था। कल्पनाशील रब्बियों (यहूदी पुरोहितों) को लगा था कि संख्याओ 
के इन प्रतीको के रूप मे रहस्यथवादी भाष्य करने का एक नया तरीका, 
या एक नयी गुप्त विद्या उनके हाथ आ लगी थी। गुप्त शब्दों को उन 
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अंकों के द्वारा व्यक्त किया जाता था जो उनके अक्षरों के अंकगत भूल्यो 
के जोड़ से प्राप्त होते थे। इन नये विज्ञान को उन्होंने /#द/7०॥ 
(£००॥१८(/-० या रेखागणित ) की संज्ञा दी थी। हमारा “जोन” यहाँ 
पर इसी विज्ञान का इस्तेमाल करता है । भव हमें साबित करना है कि : 
(१) बतायी गयी सख्या मे एक आदमी का नाम है, और यह आदमी 
नीरो है; तथा (२) जो हल पेश किया गया है वह छः सी छाद्ठठ तथा 
छः सो सोलह दोनो के सम्बन्ध मे सही है। हम हिलन्न भाषा के अक्षरों 
भौर उनके मृल्यो को देखें-- 
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नीौरोन केसर, सम्राट नीरोन, यूनानी नेरोन कैंसर । व, यूनानी 
हिज्जे के स्थान में लातिनी नीरो सीक्षर को अगर हम हिन्न अक्षरों में 
बदल दें, तो 7०/०४ के अन्त से 770? गायव हो जाता है और, उसके 
साथ-साथ, पचास का मूल्य भी गायव हो जाता है। इससे हम छः: सी 
सोलह के उस दूसरे पुराने पाठ पर पहुँच णाते हैं। इससे अधिक और किस 
प्रमाण की गपेक्षा की जा सकती है ! * 

तव फिर, रहस्यपूर्ण ग्रन्थ अब बिल्कुल साफ हो गया ! “जौन” 
भविष्यवाणी करते हैँ कि सन्‌ ७० के आस-पास नीरो फिर लौट आयेगा 
ओर उसके आतंकपूर्ण शासन की फिर से शुरुआत हो जायगी । यह 
शासन ४२ महीने, या १२६० दिन चलेगा । इस अवधि के वाद ईश्वर 
का अवतार होगा, वह यीशु-विरोधी नीरो को पराजित कर देगे, महान्‌ 


* ज्ञाम की ऊपर दी हुई हिज्जे, द्वितीय ॥ए॥ के साथ और उसके विना--दोनों 
रूपों में--तालमद ( यहूदी सह्दिता --श्रनु० ) में पायी नाती है। इसलिए 
आमाणियक है । हा 
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नगरी में आग लगाकर उसे नष्ट कर देगे, और उस शैतान को हज़ार 
वर्ष के लिए जकड़ कर वाँध देंगे। ईसा मसीह के शासन काल का; (स्वर्ग 
युग का ) श्रीगणेश हो जायेगा, आदि-भादि । उन अज्ञानी व्यक्तियों 
को छोड़कर जो अब भी अन्तिम निर्णय के दिन का हिसाव लगाने की 
कोशिश करते हैं, इस सब मे अब और किसी की दिलचस्पी नहीं रह 
गयी। परन्तु, आदिम-कालीन ईसाई धर्म की एक प्रामाणिक तस्वीर 
प्रस्तुत करने वाली रचना के रूप मे--ऐसी रचना के रूप में जिसकी खुद 
उन्ही में से एक ने सृध्टि की थी -- यह ग्रन्थ शेष सम्पूर्ण नयी -इंजील 
(वाइविल) से भी अधिक महत्वपूर्ण है । 


फ्रेडरिक एंगेल्स 


छुद्डतिंग फ़ायरचाख़ और शास्त्रीय नर्मन 
दर्शन का अन्त 


प्रस्तावना 


१८५६ में वलिन से प्रकाशित अपनी रचना, राजनीतिफ अर्थ- 
शास्त्र की आलोचना में अंशदान की भूमिका मे काल माक्स ने वतलाया 
है कि किस तरह १८४४५ के वर्ष मे हम दोनों ने “मिलकर” ब्रसल्स में 
उस “विरोध को विस्तार से स्पष्ट करने का कार्य शुरू किया था जो 
हमारे दृष्टिकोण” के बीच ---यानी इतिहास की भौतिकवादी व्याख्या के 
उस दृष्टिकोण के वीच जिसका मुख्यतया माक्स ने विकास किया था-- 
“ओर जन दर्शन के भाववादी दृष्टिकोण के बीच” है। “इस कार्य 
के द्वारा दरअसल हम अपने पुराने दार्शनिक विश्वासों के साथ अपना 
हिसाब चुकता कर लेना चाहते थे । इस सकलल्‍प को हीगेल के बाद के 
दर्शन की आलोचना के रूप मे पूरा किया गया था। दो बड़े-बड़े खण्डों 
में विभकक्‍त इस रचना की पांडुलिपि वेस्टफेलिया मे, जहाँ से वह प्रकाशित 
होने वाली थी, बहुत पहले ही पहुँच गयी थी । तभी हमे यह खबर 
मिली कि बदली हुई परिस्थितियों मे उसका प्रकाशन नही हो सकेगा | 
तब हमने उस पांडुलिपि 'को चूहों को सौंप दिया ताकि उसे कुतर कर 
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वे अपनी आलोचना पूरी कर लें । ऐसा करने मे हमे कोई परेशानी भी 
नही हुई क्‍योंकि अपने मुख्य उद्देश्य को --अपने दिमाग की सफाई करने 
के उद्देश्य को--हमने प्राप्त कर लिया था ।”७८ ् 

तब से ४० से अधिक वर्ष बीत गये है और मावसे की मृत्यु हो 
गयी है । हम दोनो मे से किसी को इस विपय पर फिर लिखने का मौर्का 
नही मिला। हीगेल के साथ अपने सम्बन्ध के विपय में भिन्न-भिन्न स्थानों 
पर अपने विचार हमने व्यक्त किये है, किन्तु कही भी उनकी पूरी, सुस- 
म्बद्ध व्याख्या नही की है । और फायरवाख के बारे में, जो कि अनेक 
मानो मे-हीगेलवादी दर्शन तथा हमारी घारणा के बीच की एक कडी 
है, तो फिर कभी कुछ लिखने का मौका ही नही मिला । 

इस बीचे माक्संवादी विश्व-दर्शन के ग्रतिनिधि जर्मनी तथा यूरोप 
की सीमाओ के बाहर, बहुत दूर-दूर तक, तथा ससार की समस्त साहि« 
त्यिक भाषाओं में पैदा हो गये है । दूसरी तरफ, विदेशों में, विशेष तौर 
से इगलिस्तान और स्कन्‍्डीनेविया मे, प्राचीन जर्मन दर्शन का एक प्रकार 
से पुनर्जन्म हो रहा है, और स्वयम्‌ जमंनी मे भी ऐसा लगता है कि दर्शन 
के नाम पर वहाँ के विश्वविद्यालयों मे जो निस्सार सर्वदशनसार (या 
अमरवाद--अनु ० ) लोगो के सामने रक्‍्खा जाता है उससे वे ऊब रहे हैं । 

इन परिस्थितियों में, मुझे लगता था कि हीगेलवादी दर्शन के साथ 
हमारा क्या सम्बन्ध रहा है, हमने उसमें से क्या लिया था और कहाँ हम 
उससे अलग हो गये थे--इस चीज्ञ को संक्षेप मे, सुसम्बद्ध रूप से बतलाना 


स्ज 


अधिकाधिक आवदयक हो गया है । हमारी मानसिक उथल-पुथल के उन 


दिनो में हीगेल के बाद के दाशंनिको मे सबसे अधिक असर हमारे ऊपर 
फ़ायरबवाख का ही पडा था ; इसलिए उनके प्रभाव की पूर्ण आभार- 
स्वीकृति प्रकट करना भी मुझे लगता था कि एक अलिखित ऋण है जो मुझे 
चुकाना था | इसलिएं, न्यू जीट के सम्पादको ने जब मुझसे आग्रह किया 
कि फायरवास पर स्टॉक की पुस्तक की में समालोचना कर दूं तो इस 
अवसर का मैंने खुशी से स्वागत किया। मेरा लेख उक्त पत्र के १८६६ 


श्८६ धर्म 


के चौथे और पांचवे अंकों में प्रकाशित हुआ था । यहाँ पर एक अलग 
प्रकाशन के रूप में उसे संशोधित रुप में दिया जा रहा है । 

इन पंवितयों को प्रेस भेजने से पहले १८४५-४६ मी पुरानी पांदु- 
लिपि को दूंढ-ढाँढ़ कर उस पर एक बार फिर में नज़र दात गया हूँ। 
फ़ायरवाख से सग्बन्धित अश उसमे पुरा नहीं किया गया धा । जो भाग 
पुरा किया गया था उसमे इतिहास की भीतिकवादी धारणा की ध्यारपा 
दी गयी थी । इससे मालूम होता है कि उस समय तक आशिक इतिहास 
का हमारा ज्ञान कितना अधूरा था। फायरवास फे सिद्धान्त की उसमे 
कोई आलोचना नही है । इसलिए, हमादे वर्तमान उद्देदय के लिए बह 
बेकार थी | इसके विपरीत, मावर्स वो नोटबुक में मुसे फायरवासस के 
सम्बन्ध में उनके ग्यारह धीसिस (विचारों के बिख्दु) मिल गये दे । 
उन्हें यहाँ एक परिशिष्ट के रूप मे दिया जा रहा है। मे नोट्स (टिप्पणियाँ) 
है जिन्हे जल्दी-जल्दी भे इस विचार के साथ लिस लिया गया था कि 
बाद मे कभी सविस्तार उनकी व्याख्या की जायगी। वे प्रशाशन के लिए 
कदापि नही लिखे गये थे। परन्तु एक ऐसी प्रथम दस्तावेज के रूप में, 
जिसमे नये विश्व-दृष्टिोकोण का ओजस्वी अकुर मौजूद है, वे अत्यन्त 
मूल्यवान है । 


लंदन, २१ फरवरी, १८८८ फ्रेडरिक एंगेल्स 


रद्द पिंग फ़ायरबाख़ तथा शास्त्रीय 
जम॑न दशेन का अन्त 


! 


हमारे सामने जो पुस्तक* है वह हमे एक ऐसे काल में वापिस ले 
जाती है जो, समय की दृष्टि से, यद्यपि एक पीढ़ी से अधिक पुराना नही हुआ, _ 
किन्तु जमेनी की वर्तमान पीढी के लिए इतना अपरिचित हो गया हैं कि 
ऐसा लगता है जैसे कि उसे बीते कम से कम सौ वर्ष हो गये हैं॥ और 
यह तब जब कि वह काल १८४८ की क्रान्ति के लिए जर्मनी की तैयारी 
का काल था। तब से अब तक हमारे देश मे जो कुछ हुआ है वह सब 
१८४८ का ही आगे का सिलसिला रहा है, उस क्रान्ति की अन्तिम इच्छा 
तथा वसीयत को पूरा करने का ही सिलसिला रहा है । 

जिस तरह १८वी शताब्दी मे फ्रान्स भे दार्शनिक क्रान्ति ने राज- 
नीतिक हास को लाने मे मदद दी थी, उसी तरह १६वीं शताब्दी मे 
जमंती मे हुआ है। परन्तु ये दोनो चीजें एक दूसरे से कितनी भिन्न 
मालूम पडती है ! फ्रान्सीसी तमाम सरकारी विज्ञान से खुले आम लडाई 
कर रहे थे, चर्च (ईसाई घर्म-सघ) तथा अक्सर राजसत्ता के भी विरुद्ध 
वे !लडाई करते थे । उनकी रचनाएं बाहर हौलेण्ड भथवा इंगलैण्ड में 

+ “लुडविग फ़ायरबाख,” लेखक सी० एन० सटॉर्क, पी० एच० ढी०, 

स्टुटगार्ट फंड, एनके । १८८४९ । [एंग्रेल्स की टिप्पणी ] 


र्ष८ धर्म 
प्रकाशित होती थी, और वहुधा उन्हें ख़ुद इस वात का खतरा रहता 
था कि वैस्टील ( फ्रान्स के कुरुषात जेल में ) में क़ैद कर दिये जायें। 
दूसरी तरफ, जमंन लोग प्रोफेसर होते थे, युवकों को शिक्षा देने के लिए 
राज्य की ओर से उनकी नियुक्ति होती थी। उनकी रचनाएँ स्वीकृत पाठय- 
पुस्तकों की तरह पढाई जाती थी। गऔर, हीगेल की दाशंनिक प्रणाली 
को -- जो जर्मनों के दार्शनिक विकास की उच्चतम प्रणाली थी -- उसे 
तो एक तरह से प्रशियाई राज्य के शाही दर्शन के पद पर प्रतिष्ठित कर 
दिया गया था ! क्‍या यह सम्भव था कि इन प्रोफसरों के पीछे, उनके 
दुर्वबोध, विद्याडम्बरी दब्दों के पीछे, उनके भारी-भरकम, उकता देने 
वाले वाक्यो के पीछे कोई क्रान्ति छिपी हो ? क्या ठीक वही लोग जिन्हें 
उस समय कान्ति के प्रतिनिधि माना जाता था, यानी उद्दारवादी लोग ही, 
दिमाग को व्यर्थ मे उलझाने वाले इस दर्शनः के सबसे तीखे विरोधी नही 
थे ? किन्तु जिस चीज़ को न सरकार देख पायी थी और न उदारवादियों 
ने देखा था उसे कम से कम एक व्यक्ति ऐसा था जिसने १८३३ में ही 
देख लिया था। यह व्यक्ति हेनरिख हाइने०$ था, दूसरा कोई नही । , 
हम एक उदाहरण ले ले । किसी भी दाशंनिक कथन को सकुचित 
दृष्टिकोण वाली सरकारों की ओर से इतनी कृतज्ञता नही प्राप्त हुई 
है और न उस पर उतने ही सकुचित मस्तिष्क वाले उदारपंथियो ने इतना 
रोप प्रकट किया हैं जितना कि हीगेल की इस प्रस्तिद्ध उक्ति पर उन्होने 
किया है : “जो भी वास्तविक है वह बुद्धि-संगत है; और जो बुद्धि-सगत 
है वह वास्तविक है ।” यथार्थ मे यह मौजूदा व्यवस्था का समर्थन था; 
तत्कालीन निरकुशशाही, पुलिसवादी सरकार, कालकोठरियो की कारें- 
वाइयों और सेन्सर की हरकतो का दाशनिक समर्थत था। फ्रेडरिक , 
विलियम तृतीय ने इस कथन को इसी रूप में समझा था भौर उसकी प्रजा 
ने भी उसको इसी तरह समझा था। परन्तु, हीगेल के अनुसार, ऐसा - 
नही है कि हर चीज़ जो मौजूद है वह [विना और किसी झा्तें के वास्तविक 
भी है । हीगेल के दृष्टिकोण मे केवल उसी चीज़ को वास्तविक की ,सज्ञा 
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से विभूषित किया जा सकता है जो साथ ही साथ आवश्यक भी है : “अपने 
विकास-क्रम मे वास्तविकता प्रमाणित कर देती है कि वह आवश्यक है।” 
इसलिए जरूरी नही है कि गवर्नमेन्ट का कोई विजश्लेष काम बिना और 
किसी शर्त के वास्तविक मान लिया जाय | स्वयम्‌ हीगेल ने “एक टैक्स 
के-क़ानून” की मिसाल दी है। परन्तु, जो चीज़ आवश्यक है वह अच्त में 
बुद्धिसगत भी सिद्ध हो जाती है । इस चीज को जब उस समय के प्रशि- 
याई राज्य पर लागू किया जाता है, तो हीगेलवादी कथन का मतलव 
केवल यह होता है : यह राजसत्ता उसी हद तक वुद्धि-सगत है, विवेक- 
पूर्ण है, जिस हृद तक कि वह आवश्यक है । और, इसके बावजूद, अगर 
हमे वह अभिशाप की तरह लगती है तथा, अपने अनिष्टकारी चरित्र 
के बावजूद भी, कायम है तो सरकार के अनिष्टकारी स्वरूप को इस 
आधार पर आवश्यक करार दे दिया जाता है और सही समझाया जाता 
है कि उसकी जिम्मेदारी उसकी प्रजा पर है जिसका चरित्र खुद अनिष्ट- 
पूर्ण है। उस जमाने के प्रशियावासियों को वैसी ही सरकार मिली थी 
जैसी के वे अधिकारी थे ! 

परन्तु, हीगेल के अनुसार, वास्तविकता कोई ऐसा ग्रुण नही है जो 
किसी भी सामाजिक अथवा राजनीतिक अवस्था के ऊपर हर हालत में 
ओर हर समय थोपा जा सके ) वात इसकी उल्टी ही है | रोमन प्रजातंत्र 
वास्तविक था, किन्तु वह रोमन साम्राज्य भी वास्तविक था जिसने उसे 
उखाड़ कर स्वयम्‌ उसकी जगह ले ली थी ! १७८६ मे फ्रान्सीसी राज- 
तंत्र इतना अवास्तविक बन गया था मर्थात्‌ उसकी आवश्यकता पूरी तरह 
इस प्रकार ख़त्म हो गयी थी, वह इस प्रकार असंगत बन गया था, कि * 
महान्‌ फ़ान्सीसी क्रान्ति के लिए उसका अन्त करना आवश्यक हो गया 
था ! इस कान्ति के बारे मे हीगेल हमेशा अधिक से अधिक उत्साह से 
वात करते है | इस प्रकार, यहाँ पर राजतंत्र अवास्तविक था भौर 
ऋान्ति वास्तविक थी। और, इसी भांति,;/विकास-क्रम में, पहले जो सब 
वात़्तविक था वह अवास्तविक बन जाता है, अपनी आवश्यकता को. 
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जिन्दा रहने के अपने अधिकार को, अपनी युक्तता को; काल-क्रम * में 
वह खो देता है। और, मरणासन्न वास्तविकता के स्थान पर एक नवीन, 
विकास की क्षमता रखने वाली आवश्यकता का उदय होता है । --अगर 
पुराने में इस वात की अक़्ल होती है कि बिना लड़ाई-झगड़ा के ही वह 
मर जाय तो यह कार्य ज्ान्तिपुवंक हो जाता है; ,अगर वह इस आवश्य- 
कता का विरोध करता है तो उसे जोर-जबरदस्ती से पूरा किया जाता है । 
इस प्रकार, स्वयम॒ हीगेलवादी दन्द्रवाद के माध्यम से हीगेलवादी स्थापना 
अपने विरोधी तत्व में वदल जाती है; मानव इतिहास के क्षेत्र मे वह 
सब जो वास्तविक है कालान्तर मे युक्ति-विहीत वन जाता, है, इस- 
लिए युक्तिहीन बच जाना उसके प्रारब्ध मे ही लिखा रहता है, प्रारम्भ से ' 
ही उस पर युक्तिहीनता का अभिश्ञाप लगा रहता है; और हर चीज 
जो मनुष्यों के मस्तिष्को मे युवितसगत है वह, मौजूदा ऊपरी वास्तविकता 
के चाहे जितनी विपरीत हो, अन्ततः वास्तविक होकर रहती है.। चिन्तन 
की हीगेलवादी पद्धति के समस्त नियमों के अनुसार, यह स्थापना कि हर 
चीज जो वास्तविक है युक्ति-सगत है इस दूसरी स्थापना का रूप ले लेती 
है: हर चीज़ जिसका अस्तित्व है विनाश की पात्र है। 

किन्तु ठीक इसी चीज़ में तो हीगेलवादी दर्शन का वास्तविक 'महत्व 
तथा' उसका कान्तिकारी स्वरूप निहित है (यहाँ, काण्ट 'के बाद से होने' 
वाली पूरी प्रगति के अन्त के रूप में, हम केवल उसके इसी पक्ष तक' अपने 
को सीमित रखेंगे)। मानव चिन्तन तथा क्रियाशीलता की समस्त 
उपलब्धियों की पूर्णता की बात पर हीगेलवादी दर्शन ने सांघातिक' 
प्रहार किया और इस कल्पना को हमेशा के लिए खत्म कर दिया । 
सत्य, जिसका संज्ञान प्राप्त करना दर्शन का कार्य है, हीगेल के हाथों में'' 
आधिकारिक अपने-आप मे, पूर्ण वक्तव्यों का ऐसा कोई/योग नही रह गया: 
था' जिसे एक बार जान लेने के .बाद' बस स्टकर याद कर लेना ही: काकी 
है| अब से-सत्य को संज्ञान की क्रिया के-अन्तर्गत, विज्ञान 'के।लम्बे ऐति- 
हारसिक उस विकास-क्रम के अन्तगरेंत ही प्राप्त किया जा सकता था, जो सदा 
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ज्ञान के' निम्नतर स्तरो से अधिकाधिक.उच्च स्तरों की,ओर बढता जाता 
है। किन्तु यह (विकास-क्रम ऐसे बिन्दु पर कभी नही पहुँच पाता जिस 
पर पहुँच कर वह यह कह सके कि तथाकथित पूर्ण (या परम ) सत्य का 
पता उसने लगा लिया है और अव वह और आगे नहीं जा सकता । 

वह ऐसे विन्दु पर कभी नही पहुँच पाता जिस पर पहुँच कर, अपने हाथो 
को मोड़कर उस परम सत्य को, जिसे उसने प्राप्त कर लिया है, आउचये- 
भरी दृष्टि से निहारते रहने के अलावा उसके पास और कुछ करने को 
न रह जाय। और जो वात दार्शनिक ज्ञान के सम्बन्ध में सही है वह 
हर अन्य प्रकार के ज्ञान के सम्बन्ध मे भी सही है। व्यावहारिक कार्यों 
के सम्बन्ध में भी वही सही है। जिस प्रकार कि ज्ञान मानवता की किसी 
पूर्ण, आदर्श अवस्था मे अपनी पूर्ण परिणति पर नही पहुँच पाता, उसी 
प्रकार इतिहास का भी कभी अन्त नही होता । पूर्ण (अनिन्‍द्य) समाज, 
पूर्ण (अनिन्द्य) “राजसत्ता,” ऐसी वस्तुएं है जिनका केवल कल्पना 
में ही अस्तित्व हो सकता है। इसके विपरीत, समस्त ऋमिक ऐतिहासिक 
व्यवस्थाएँ निम्नतर से उच्चतर स्तर की दिद्या मे मानव समाज के विकास 
के-अन्तहीन क्रम की मात्र क्षणिक अवस्थाएँ है। प्रत्येक अवस्था आवश्यक 
है,, और इसलिए उत्त समय के लिए तथा उन परिस्थितियों में, जिनसे 
वह उत्पन्न हुई है, वह सही होती,है। परन्तु उन नयी, उच्चतर परि- 
स्थितियों के सम्मुख, जो स्वयम्‌ उसके गर्भ में क्रशः विकसित हो जाती 
- हैँ,,बह अपनी उपयोगिता तथा ओचित्य को खो बठती है । उसका स्थान 
अनिवाये-रूप से एक उच्चतर अवस्था ले लेती है । फिर इसकी बारी 
आते पर यह अवस्था भी क्षय-ग्रस्त हो जाती है जौर मिट जाती हे। 
जिस अंकार बड़े पैमाने के उद्योग-धन्धों, प्रतियोगिता, तथा विश्व-व्यापार 
ल्‍की स्थापना करके पूंजीपति वर्ग तमाम स्थायी, समय द्वारा प्रतिष्ठित 
सस्थाभों का अन्त अमल में कर देता है, उसी प्रकार यह इन्द्वात्मक दर्शन 
अन्तिम, पूर्ण (परम) सत्य की तमाम घारणाओ और उनपर आधा- 
;रित मानवता की पूर्ण अवस्थाओं की बात को खत्म कर देता,है। इसके 
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(न्द्वात्मक दर्शन के) लिए कोई भी वस्तु अन्तिम नही है, पूर्ण नहीं है, 
पवित्र नहीं है। यह बताता है कि प्रत्येक वस्तु क्षण-भंग्ुर है, प्रत्येक 
वस्तु का आन्तरिक स्वरूप क्षण-भंगुर है । निर्माण और निर्वाण की अन- 
वरत प्रक्रिया के अतिरिक्त, निम्नतर से उच्चतर स्तर की ओर अन्त- 
हीन प्रगति की क्रिया के अतिरिक्त और कोई चीज़ इसकी दृष्टि में चिर- 
स्थायी नही है । और स्वयम्‌ हन्द्वात्मक दर्शन भी चिन्तनशील मस्तिष्क के 
दर मात्र इस क्रिया का एक प्रतिविम्ब है, इससे अधिक कुछ नही है । 
निस्सन्देह, इसका एक रूढिवादोी पक्ष भी है: वह इस चीज़ को मानता 
है कि ज्ञान तथा समाज की विशिष्ट अवस्थाएँ अपने काल तथा देश 
(परिस्थितियों) के अनुसार सही होती है । किन्तु इसका झूढ़िवादी पक्ष 


' यही समाप्त हो जाता है । देखने के इस तरीके की रूढिवादिता सापैक्ष 


है, इसका क्रान्तिकारी चरित्र निरपेक्ष है -- यही एकसात्र निरपेक्ष वस्तु 
है जिसे दन्द्वात्मक दर्शन स्वीकार करता है | 

यहाँ इस प्रश्न की जाँच-पड़ताल करने की जरूरत नही है कि आया 
यह दृष्टिकोण प्रकृति विज्ञान की वर्तमान अवस्था से मेल खाता है। 
वर्तमान प्रकृति विज्ञान कहता है कि सम्भव है कि एक दिन प्रृथ्वी,का ही 
अन्त हो जाय । भौर यह बात तो, उसके अनुसार, लगभग निश्चित 
है कि एक दिन वह जआदमियों के रहने लायक़ नहीं रह जायगी। इस 
प्रकार, प्रकृति विज्ञान इस बात को स्वीकार करता है कि मानव जाति 
के इतिहास की दिद्या केवल उत्कषष की (उन्नति करते जाने की) ही नहीं 
है, वल्कि अधोपतन की भो है। बहरहाल, जो कुछ भी हो, अभी कम से 
कम उस मोड़ के विच्छु से हम काफ़ी दूर है जहाँ पहुंच कर समाज का 
ऐतिहासिक क्रम अधोपतन की तरफ़ जाने लगेगा। और, हीगेलवादी 


* दर्शन से हम इस वात की आज्ञा नही कर सकते कि वह एक ऐसे विपय 


के बारे में ऊहा-पोह करे जिसे उसके समकालीन प्रकृति विज्ञान ने अभी 
पेश तक. नहीं किया है ! मई | 
” | किन्तु, दरजसल, जो बात यहाँ कही जानी चाहिए वह यह है £ कि 
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ऊपर जिन विचारों की व्याख्या की गयी है हीगेल के दर्शन मे उनका 
इत्तनी स्पष्ठता के साथ वर्णन नही किया गया था । हीगेल की पद्धति से 
वे अनिवार्य रूप से निकलते है, किन्तु उन्होने स्वयम्‌ इतनी स्पप्टता के 
साथ कभी इन नतीजों को नही निकाला था। और इसका सीधा-सादा 
- कारण यह था कि वे इस बात के लिए मजबूर थे कि एक दार्शनिक 
प्रणाली का निर्माण करें और, परम्परागत तकाजो के अनुसार, यह भी 
आवश्यक था कि दर्शन की जो प्रणाली वे निकाछे वह किसी न किसी 
प्रकार के निरऐक्ष सत्य की खोज पर आधारित हो । इसलिए, इस बात 
पर, खासतौर से अपने अन्य तर्कशास्त्र मे, यद्यपि उन्होंने बहुत अधिक जोर 
दिया था कि स्वयम्‌ ताकिक, अथवा ऐतिहसिक क्रिया के अलावा और 
कोई शाश्वत सत्य नही है, परन्तु, फिर भी, इस वात के लिए वे मजबूर 
थे कि इस क्रिया को किसी न किसी लक्ष्य (परकाष्ठा) पर पहुँचा दें। 
ऐसा उन्होने इसलिए किया था कि आखिर किसी न किसी बिन्दु पर तो 
भपनी प्रणाली को उन्हे पूरा करता ही था। अपने ग्रन्थ तर्वेशास्त्र मे इस 
अन्त को वे फिर एक आरम्भ का रूप दे सकते है, क्योकि जिस बिन्दु पर 
इस क्रिया; का अन्त होता है --परम विचार के बिन्दु पर, वह अपने को 
“गैर बना लेता है” (8॥०72०४), भर्थात्‌, अपने को प्रकृति के रूप मे 
बदल लेता है और, बाद मे, मस्तिष्क मे, अर्थात्‌, विचारों तथा इतिहास 
में पुन. जीवित हो उठता है। और उनका यह परम (या निरपेक्ष ) विचार 
केवल इसलिए परम (या निरपेक्ष) है कि उसके विषय मे कहने को 
हीगेल के पास कुछ नही है । परन्तु, पूरे दर्शन के अन्त में आरम्भ-विन्दू 
पर इस प्रकार लौटना केवल एक तरह से हो सकता है। वह, तभी 
सम्भव हो सकता है जब कि इतिहास के अन्त की निम्न प्रकार कल्पना की 
जाय : मानव-जाति इसी परम विचार का बोध प्राप्त कर लेती है और 
घोषणा कर देती है कि उसका यह अनुबीध हीगेलवादी दर्शन मे प्राप्त 
होता है परन्तु, इस तरह से, हीगेलवादी प्रणाली की सम्पूर्ण मतवादी 
अन्तर्व॑स्तु को ही परम सत्य घोषित कर दिया जाता है। यह उनकी द्वन्द्ात्मक 
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पद्धति के सर्वधा विपरीत है, क्योंकि उनकी द्वन्द्वात्मक पद्धति तो हर प्रकार 
के मतवाद का अन्त कर देती है । इस प्रकार उनके क्रान्तिकारी पक्ष को 
पुराण-पथी पक्ष के झाड-झंखाड के नीचे दवा दिया जाता है और जो 
चीज दार्शनिक बोघ के सम्बन्ध मे सही है वह ऐतिहासिक अमल के 
सम्बन्ध मे भी सही है। मानव-जाति, जो, हीगेल के रूप मे, परम विचार 
की घारणा की स्थापना करने की स्थिति तक पहुँच गई है, वह भाचरण 
के छषेत्र मे भी इस अवस्था तक अवश्य ही पहुँच गयी होगी कि इस परम 
विचार को वास्तविक जीवन में सजीव रूप दे दे | इसलिए जरूरी है कि 
समकालीनो से की जाने वाली परम विचार से सम्बन्धित व्यावहारिक 
राजनीतिक माँगों को एक हद से आगे न बढाया जाय । और, इसीलिए, 
यथार्थ के दर्शन (290509#9 ० राह) के अन्त में हमें पता चलता 
है कि परम विचार की प्राण-प्रतिष्ठा सामाजिक जागीरों पर आधारित 
उस एकराजतेंत्र में होगी जिसका फ्रेडरिक विलियम तृतीय अपनी प्रजा 
से बरावर, किन्तु वृथा ही वादा करता आया है । अर्थात्‌, उसकी प्राण- 
प्रतिप्ठा सम्पत्तिशाली वर्गों के उस सीमित, मर्यादित, अप्रत्यक्ष शासन में 
होगी जो जमेनी की तत्कालीन निम्न-पूजीवादी परिस्थितियों के उपयुक्त 
था। इसके अलावा, उसमे अभिजात वर्ग की आवश्यकता का भी दिग्दर्शन 
हमे एक काल्पनिक ढंग से करा दिया जाता है । 

इस प्रकार, हीगेल की प्रणाली की आन्तरिक आवश्यकताएँ स्वयम्‌ 
इस वात को बताने के लिए काफी है कि चिन्तन के एक सर्वथा कान्ति- 
कारी तरीके के अन्दर से एक एकदम निर्जीव राजनीतिक निष्कर्ष क्‍यों 
निकला ।' वास्तव मे, इस निष्कर्ष के विशिष्ट रूप का कारण यह था कि 
हीगेल एक जमंन था और, अपने समकालीन गेटे ही के समान, उसके 
पीछे भी अधकचरेपन की एक चोटी लटक रही थी। अपने-अपने क्षेत्र 
में उनमें से प्रत्येक एक महामानव था, किन्तु जर्मन अधकचरेपन से उनमें 
से कोई भी कभी अपना पल्ला पूरे तौर से न छूड़ा सका था ! 

किन्तु, इस सब के बावजूद, हीगलेवादी दार्शनिक प्रणाली जिन 
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अनुपम ऊँचाइयों पर पहुँची थी उन ऊँचाइयो के पास तक पहले की कोई 
भी प्रणाली नही फटक सकी थी। इसी तरह, दर्शन के क्षेत्र मे जिस 
वैचारिक सम्पदा का उसने विकास किया था वह जाज भी हमे चकित 
कर देती है। मस्तिष्क के घटना-क्रिया विज्ञान [इसकी तुलना मस्तिप्क 
के भ्रण विज्ञान तथा जीवाइम विज्ञान से की जा सकती है । इस विज्ञान 
के जरिए इस बात का पता लगाया जाता है कि व्यक्ति की चेतना क्िन- 
किन मंजिलो से विकसित होती हुई आगे वढी है । ऐसा उन मजिलों की 
संक्षेप में फिर से सृष्टि करके किया जाता है जिनके अन्दर से, ऐतिहासिक 
क्रम मे, मानव चेतना गुजरी है], तकंशास्त्र, प्राकृतिक दर्शन, मस्तिप्क के 
दर्शन आदि के ऐतिहासिक क्षेत्रों में, तथा मस्तिप्क के दर्शन के अलग-अलग 
ऐतिहासिक अंगो : इतिहास, यथार्थ और धर्म के दर्शन, दर्शन के इतिहास, 
सौन्दर्य-शास्त्र, आदि के तमाम भिन्न-भिन्न ऐतिहासिक क्षेत्रों मे हीगेल 
ने बहुत काम किया था और विकास के सर्वेत्र व्याप्त सूत्र को ढूँढ़कर 
उजागर कर दिया था | और चूंकि वह केवल सृजनात्मक प्रतिभा रखने 
वाले एक महान पुएप ही नही थे, बल्कि एक महान विद्वान भी थे, इस- 
लिए प्रत्येक क्षेत्र में उन्होने युगान्तरकारी कार्य किया था। यह चीज़ 
स्वयम्‌ स्पष्ट है कि अपनी “दाशंनिक प्रणाली” की आवश्यकताओं के 
कारण, वहुधा उन्हे मजबूरन ऐसे उपायों का सहारा लेना पडता था 
जिनको लेकर उनके बौने विरोधी आज भी इतना भोरगरुल मचाते हैं । 
किन्तु ऐसे उपायो का सम्बन्ध उनके रचनात्मक कार्य के मात्र ढाचे और 
मच-मचान से है। आदमी अगर वेकार के लिए इन्ही में नही अटका 
रह जाता, बल्कि उस विशाल प्रासाद के अन्दर प्रवेश करता है जिसका 
उन्होने निर्माण किया था तो वहाँ उसे अनगिनत ऐसी रत्न-राशियाँ 
मिलती है जिनके मूल्य मे आज भी रत्ती भर कमी नहीं आयी हैं। सभी 
दा्शनिको के सम्बन्ध में यह वात सही है कि उनके दर्शन मे जो चीज़ 
नश्वर है वह उनकी “प्रणाली” ही है। इसका कारण भी सीधा सादा 
है । इसका कारण यह है कि प्रत्येक “प्रणाली” का जन्म मानवी मस्तिष्क 
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की इस अनश्वर इच्छा के अन्तराल से होता है कि समस्त असंगतियों 
को दूर कर दिया जाय । परल्तु यदि समस्त असंगतियों को एकबारगी 
ही दूर कर दिया जा सके, तब तो हम तथाकथित परम सत्य को प्राप्त 
कर लेगे । फिर विश्व के इतिहास की इति हो जायगी । परन्तु, इसे तो 
आगे जारी रहना ही है--यद्यपि करने के लिए इसके पास अब कुछ नहीं 
रह गया है। फलस्वरूप, एक सर्वथा नयी असाध्य असंगति की उत्पत्ति 
हो जाती है। इस चीज को ज्योही हम समझ जायेंगे कि दर्शन के कार्य 
को इस रूप मे प्रस्तुत करने का अर्थ इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं 
होता कि जिस काम को केवल सम्पूर्ण मानव-जाति अपने उत्त रोत्तर विकास- 
क्रम के माध्यम से ही पूरा कर सकती है उसे अकेला एक दार्शनिक पूरा 
कर दे --ज्योही इस चीज़ को हम समझ जाय॑ंगे त्योही समस्त दर्शन 
का इस आर्थ मे अन्त हो जायगा जिस अर्थ मे अभी तक हम उसे समझते 
है । और, वास्तव मे, पूरे तौर से देखा जाय तो इस चीज को समझने में 
इतनी मदद हमे किसी ने नही दी है जितनी स्वयम्‌ हीगेल ने दी है । इस 
चीज को समझ लेने के बाद, आदमी “परम सत्य” की तलाश को तिलां- 
जलि दे देता है, क्योकि इस मार्ग पर चलकर अथवा किसी एक व्यविति 
के द्वारा उसे प्राप्त नही किया जा सकता | इसके बजाय, फिर आदमी 
बास्तविक विज्ञानों के माध्यम से तथा इन विन्नानो से प्राप्त होने वाले 
परिणामो का द्वन्द्वात्मक चिन्तव की सहायता से योग निकाल कर, ऐसे 
सापेक्ष सत्यो की तलाश करने लगता है जिन्हे प्राप्त किया जा सकता है | 
बहरहाल, हीगेल के साथ दर्शन को इति हो जाती है। क्योंकि, एक तरफ 
तो उनकी प्रणाली के अन्दर दर्शन के पूरे विकास के सार को अत्यन्त 
उत्तम रूप मे प्रस्तुत कर दिया गया है, और, दूसरी तरफ, चाहे ऐसा 
अनजाने ही उन्होन किया हो, उन्होने हमे यह भी बतला दिया हैं कि, 
दाशंनिक प्रणालियों की भूल-भुलैयाँ के अन्दर से बाहर निकलकर, दुनिया 
का सच्चा प्रत्यक्ष ज्ञान कैसे प्राप्त किया जा सकता है । 

जमंती-के दर्शनमय वातावरण में हीगेल की इस प्रणाली ने कितनी 
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जबर्दस्त उथल-पुयल पैदा कर दी होगी इसकी भली-भाँति कल्पना की जा 
सकती है। वह एक प्रकार की “जय-यात्रां थी जो दंशकों तक चलती 
रही थी। हीगेल की मृत्यु हो जाने पर भी उसका अन्त नही हुआ । इसके 
विपरीत, १८३० से १८४० तक के ही काल मे “हीगेलंवाद” का अखण्ड 
राज्य था। कमोवेश मात्रा मे इस 'काल में उसने अपने विरोधियों तक को 
प्रभावित कर दिया थां। यहीं वह काल था जिसमे 'हीगेलवादी विचार 
जाने-अनजाने तमाम प्रकार के विज्ञानों के क्षेत्र मे व्यापक रूप से फैल गये 
ये | यहाँ तक कि जन-साहित्य तंथा उन दैनिक अखबारो को भी उन्होने 
प्रभावित कर दिया थी' जिनसे और्सत “शिक्षित चेतना” अपना मानसिक 
गाहार प्राप्त करती है । इस भाँति, 'सम्पूर्ण मोर्चे पर हीगेलवादी विचारों 
की विजय हुई थी, किन्तु वह विजय.आऑन्‍्तरिक सधर्ष की मात्र एक 
भूमिका थी। ै 
जैसा कि हम देख चुके है, पूरें तौर'से लेने पर, हीगेंल के सिद्धान्तों 
मे तमाम प्रकार के व्यावहारिक पार्टीगत विचारों को ढूँढ निकालने की 
पुरी गुन्जायश है। और उस समय के' सिद्धान्त-ग्रस्त जर्मनी में, दो 
चीजें, सबसे अधिक व्यावहारिक थी ; धर्म और राजनीति। जो 
हीगेलवादी प्रणाली को मुख्य महंत्व देता बह इन दोनो ही क्षेत्रों में ख़ब 
दकियानूसी वन सकता था; जो उनकी इन्द्वात्मंक पद्धति को मुख्य चीज़ 
मानता वह, राजनीति और घर्म दोनो के'क्षेत्र मे, अधिक से अधिक उम्र- 
वादी विरोधियो के वर्ग मे 'शामिल हो सकती था । - हीगेल की रचनाओं 
में ऋ्रान्तिकारी रोष का यद्यपि काफी जगह परिचय मिलता है, फिर भी 
पूरे तौर से देखने पर ऐसे लगता है कि उनका'झुकांव रूढ़िवाद की तरफ 
अधिक थां। वास्तव मे, अपनी 'पंद्धति की 'अपेक्षा अपनी प्रणाली 
का निर्माण करने मे उन्हें “कही अधिक भाथा-पच्ची” करनी पड़ी थी । 
चौथे दशक (१६वीं शताब्दी के) के अन्त'तक पहुँचते-पहुँचते हीगेलवादी 
सम्प्रदाय के अन्दर ' की! फूंट काफी स्पष्ट हो उठो । “घर्मपुनरुत्थानवादी 
रूढिवादियों तथा साममेन्ती प्रतिक्रियांवादियों से लड़ते समय 'वामपक्ष 
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के लोगो ने, तथाकथित.नौजवान हीगेलवादियों ने छस समय के ज्वलन्त 
प्रश्नों के सम्बन्ध मे अपने-उस- पुराने दाशनिक-शिष्ट संयम को धीरे-धीरे 
तिलांजलि दे दी जिसकी,वजह से अभी तक सरकार उनकी ओर सहिष्णुता 
बरतती आयी थी और उनकी-_ शिक्षाओ को सुरक्षा तक प्रदान करती 
आयी थी-। -और, १८४० मे, फ्र डरिक विलियम चतुर्थ के रूप मे, रूढि- 
वादी. धर्मपुनरुत्थानवाद, तथा निरकुश ,साम्नन्ती, प्रतिक्रियावाद को जब 
सिहासनारूढ़, कर. दिया गय्ा; तब, तो- खुलकर एक तरफ सामने: आना 
लाज़मी हो गया । लड़ाई अब भी दाशेनिक हथियारों, के ही ज्ञरिए चलायी 
जाती थी, किन्तु अब उसका लक्ष्य-हवाई दार्शनिक उद्देश्य नही रह गये 
थे.।. उसका उद्देश्य गताचुगत घर्मं तथा तत्कालीन राजसत्ता का अन्त 
करना हो गया था । ड्यूब जहरबुखेर ,(/2९४8276 बद्वंप्8४2/९/9 
में तो व्यावहारिक उद्देश्यों को अब भी सुख्यतया दार्शनिक लिबास में ही 
पेश किया- जाता था, किन्तु १८४२ के, रेनीशी ज़ोंदुन्ग: (/२/८7/082॥८ 
22/४7722 -मे नौजवान हीगेलवादियो का सम्प्रदाय: महत्वाकांक्षी ,उम्न- 
वादी पूंजीपति वर्ग के दर्शन-के;रूप से खुलकर सामने आ गया । दर्शन के 
झीने पर्दे का इस्तेमाल वह केवल सेन्सरशिप (सरकारी पुलिस विभाग की 
नजर) को धोखा देने के. लिए करता था। * 

- परन्तु, राजनीति का क्षेत्र उन्त दिनों अत्यन्त :-कंटकसय- था, इसलिए 
लड़ाई की मुख्य दिशा ने धर्म-विरोध, का; रूप ले लिया था। अप्रत्यक्ष 
रूप- से यह लड़ाई, खासतौर /से - १८४० के बाद से, राजनीतिक 
भी थी। १८३४ मे स्ट्रास-द्वारा लिखित यीशु की जीवनी,प्रकाशित हुई 
थी; उससे इस लड़ाई को पहली,मानसिक प्रेरणा प्राप्त हुई थी ।, उसमे 
देवी कहानियों के. सिर्माण के सम्बन्ध मे जिस सिद्धान्त की स्थापना की 
गयी थी उसका खण्डन-वाद मे ब्रूनो वेयर ने किया था ।- उन्होने इस 
-बाव का प्रमाण दिया-था कि अनेक इंजीली (ईसाई घर्म सम्बन्धी) कहा- 
तियो को स्वयम्‌:उनके ,लेखको ने;गढ लिया था ॥.इनके “बीच जो बहस 
चली-थी उसे. “आत्म-चेतना?- तथा मुख्य:वस्तु-के बीच - की लड़ाई. के 
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दाशनिक आवरण में चलाया गया था। दिव्य पुस्तकों में दी गयी चम- 
त्कारपूर्ण कहांनियों का जन्म समुदाय की कहानी' रचने की अचेतन पर- 
म्परा के गर्भ से हुआ था, अथवा उन्हे इंजील के 'प्रचारकों ने स्वयम्‌ गढ़ 
लिया था--इस 'प्रदन को बढ़ा-चंढाकर इस 'प्रश्व का 'रूप दे दिया गया 
था कि विश्व इतिहास मे किंसकी'शक्ति निर्णायक है--“मुख्य वस्तु” की 
अथवा “आत्म-चेतना” 'की ५ अन्त मे, स्टर्नर का प्रादुर्भाव हुआ, उस 
स्टर्नर का 'जो वर्तमान अराजकतावाद का पैगम्बर था। “बाकुनिन ने 
उससे बहुत सीखा है । स्टर्नेर ने सर्वसत्ताधारी “आत्म-्चेतेचा” को लिया 
गौर उसके सिर पर अपने संर्वशंक्तिशाली “अहम” *'क्ा 'मुकुट और 
पहना दिया ! चर अर 

हीगेलवादी सम्प्रदाय के हासे'की प्रेंकिया के इस पहल की हम और 
अधिक जाँच-पड़ताल नही करेंगे । निम्न चीज “हमारे'लिए उससे अधिक 
महत्व रखती है :पथिव धर्म के विरुद्ध लैंडाई की व्यावहारिक आवश्यक+ 
ताओो ने सबसे पक्के नौजवांन हीगेलवादियों के मुख्येश' को फिर अग्रेज़- 
फ्रासीसी भौतिंकवांद की गोद में' ढकेल दिया। इसकी वर्जह से उनके और 
उनकी हीगेलवादी दार्शनिक प्रणाली के 'बीच टर्कराव पैदा हो गया। 
भौतिकवाद प्रकृति को ही एकमात्र वास्तविकता मानता है, किन्तु हीगेल- 
वादी प्रणाली के अन्दर प्रकृति को परम विचार का मात्र परकीयकरण 
(ध्ींशाधां०0) यानी, एक तरह से, उसके पतन; माना जाता है । 
हीगेलवादी दार्शनिक प्रणालीं मे चिन्तन तथा .चिन्तन की उत्पत्ति -- 
विचार ---को ही मूल वस्तु माना जाता है, प्रकृति को उसंसे उत्पन्न हुई 
चीज, एक ऐसी चीज माना जाता है जिसका अस्तित्व केवल विचार की 
कृपा के कारण होता है। इसी भसगति के गढ़ें मे अच्छी था बुरी तरह 
जैसे उनसे बना वे ड्बते-उतराते रहे । 

तभी फायरवाख की रचना ईसाई घर्म का सार* ८१ आयी॥१ एक 
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ही प्रहार-से-इसने“उस असंगति को ध्वस्त कर दिया--विना किसी अगर- 
सगर के भौतिकवाद को उससे फिर सिंहासनारूढ़ कर दिया | इसने कहा 
कि प्रकृति की सत्ता तमाम दर्शनों से. स्वतंत्र है । प्रकृति ही वह आधार 
है जिस पर हम सानवन्प्राणी, जो स्वयम्‌ प्रकृति की उपज है, बड़े हुए है। 
प्रकृति और - मानव से बाहर किसी-चीज -का अस्तित्व नही है । हमारी 
घामिक कल्पनाओं. ने जिन उच्चतर. जीवों की सृष्टि की है वे हमारे ही 
अपने सार-तत्व के काल्पनिक प्रतिविम्ब मात्र है। हीगेलवादी प्रणाली का 
जो जादू था उसका, असर खत्म हो-गया, “प्रणाली” छिन्न-भिन्न हो गयी 
ओर उसे ,उठाकुरः एक-तर्‌फ फेंक:दिय्रा गया । असगति, जिसके थारे में 
प्रमाणित कर दिया गया था कि वह केवल हमारी कल्पना 'की चीज है, 
दूर हो गयी । इस पुस्तक का कैसा मुक्तिदायक प्रभाव पड़ा था इसे वही 
जान सकता है जिसने .स्वयम्‌ उसका अनुभव किया था। .चारों तरफ 
उत्साह की लहर फैल गयी थी; हम सब फौरन फ़ायरवाखवादी बन गये 
ये। मार्क्स ने इस नयी घारणा फा कितने उत्साह से अभिननन्‍्दन किया 
था और अपने तमाम आलोचनात्मक संकोचों के वावजूद--वे उससे कितने 
अधिक प्रभावित हुए थे,-इसे उनके ग्रन्थ पवित्र परिवार मे देखा जा 
सकता है । के 

'यहाँ तक कि फ़ायरवाख की पुस्तक में जो -कमजोरियाँ थी उन्होंने 
भी उसके तात्कालिक प्रभाव को घढाने में मदद दी । उसकी साहित्यिक 
शैली की वजह से, जो कही-कही आड्म्बरपूर्ण तक्ष थी, उसके पढने वालो 
की संख्या काफ़ी बढ गयी । जो भी हो, हीगेलवादी दर्शन के दुल्ेंय और 
दुर्गंम गलियारों में वर्षो तक चक़्कर लगाते रहने के वाद उसमे हम सब को 
बहुत ताजगी मिली । अत्यन्त अतिरंजितपूर्ण ढंग से देव-स्थान पर प्रेम 
का जो उसने प्रतिष्ठापन किया था उसके सम्बन्ध मे भी यही बात. सही 
थी.। इस.चीज का चाहे ओऔचित्य न रहा हो, किन्तु, “शुद्ध विवेको '' के 
असह्य बन गये सर्वंसत्ताशाली शासन के वाद उसका निमित्त अवश्य 
पैदा हो गया था ! परन्तु हमें इस चीज़ को नही भूलना चाहिए कि 
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फायरवाख की वास्तव मे यही दो क्मजोरियाँ थी जिन्हें “सच्चे 
समाजवाद' ने अपनाकर अपना आधार बना लिया था। १८४४ के 
बाद से शिक्षित जर्मनी में “सच्चा समाजवाद” प्लेग की तरह फैलता 
गया था । वैज्ञानिक ज्ञान के स्थान पर अब उसने साहित्यिक वाक्याणों को 
रखना शुरू कर दिया; उत्पादन का आर्थिक खूपान्तरण करके सर्वहारा 
अपनी मुक्ति प्राप्त करे इसे कहने के वजाय उसने “प्रेम” के माध्यम 
से मानव-जाति की मुक्ति प्राप्त करने की बात करती शुरू कर दी। 
संक्षेप में, तीरस सुहानी रचनाओ तथा प्रेम के हर्षातिरेक की उस 
दुनिया मे वह खो गया जिसके प्रतिनिधि काले ग्रुन थे ! 

. एक और चीज है जिसे हमें नही भूलना चाहिए । वह यह है : हीगेल- 
वादी सम्प्रदाय तो विघटित हो गया था, किन्तु हीगेलवादी दर्शन को आलो- 
चना के द्वारा पराजित नहीं किया जा सकता था। स्ट्रास और वेयर 
दोनों में से हर एक ने उसके एक-एक पक्ष को ले लिया था और फिर 
उसके आधार पर वे एक दूसरे के विरुद्ध ज्ञास्त्रा्थ करते थे। फायर- 
बाख ने उसकी प्रणाली को छिल्न-विच्छिन्न करके एक तरफ फेक दिया था। 
किन्तु किसी दर्शन को केवल यह कहकर नही खुत्म कर दिया जा सकता 
कि वह गलत है। और हीगेलवादी दर्शन जैसी एक इतनी शक्तिशाली 
चीज को, जिसने कि राष्टु के वौद्धिक विकास पर इतना जबर्दध्त 
प्रभाव डाला था, तो केवल उसकी उपेक्षा करके हरगिज, हरगिज खत्म 
नही किया जा सकता था| उसे तो स्वयम्‌ उसी के ढंग से “रह किया” 
जा सकता था, अर्थात्‌, उसे केवल इस तरह पराजित किया जा सकता 
था कि आलोचना करके उसके रूप को तो नष्ट कर दिया जाय, किन्तु 
उसके माध्यम से जो नयी अन्‍्तर्वस्तु (विचार-तत्व) प्राप्त हुई थी उसे 
बचा. लिया जाय । यह कार्य कैसे सम्पन्न किया गया था इसे हम नीचे 
देखेंगे हा 

लेकिन, इसी बीच, १८४८ की व्रान्ति ने बिना किंसी शिष्टाचार 
के सारे दर्शन को ही उठाकर उसी तरह एक तरफ ढकेल दिया जिस 
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तरह कि फ़ायरबाख ने हीगेल को ढकेल दिया धा। और इस क्रिया में 
स्वयम्‌ फायरबाख को भी ढकेलकर पीछे कर दिया गया । 


है 


तमाम दर्शन का, खासतौर से अधिक हाल के दर्शन का, महान्‌ 
बुनियादी प्रइन चिन्तन से सत्ता के सम्बन्ध का प्रश्न है । बहुत ही पुराने 
जमाने से, उस जमाने से जबकि अपने शरीरो की रचना के सम्बन्ध में वे 
एकदम कुछ नही जानते थे, स्वप्न मे दिखलाई देने वाले रूपों#(मानव रूपों) 
को वजह से मनुष्य यह विश्वास करते आये है कि चिन्तन तथा सम्वेदन की 
उनकी क्रियाएँ उनके शरीरो की क्रियाएँ न होकर, एक ऐसी विशिष्द 
आत्मा की क्रियाएँ है जो शरीर मे निवास करती है और मनुष्य की मृत्यु 
होने पर उसे छोड़कर चली जाती है। इसी जमाने से मनुष्य इस आत्मा 
तथा बाहरी दुनिया के पारस्परिक सम्बन्ध के विषय में सोचते विचारते 
आये है। मृत्यु होने पर अगर वह शरीर से वाहर चली जाती है और 
जिन्दा वनी रहती है, तब फिर उसके लिए दृप्तरी किसी खास मृत्यु का 
आविष्कार करने की कोई आवश्यकता नही है । अमरता की घारणा का 
जन्म इसी प्रकार हुआ था। विकास की उस अवस्था में इस घारणा से 
कोई सांत्वना नहीं मिलती थी, उल्टे वह भाग्य की उस रेखा की तरह 
लगता था जिसके विरुद्ध हाथ-पैर चलाना व्यर्थ था। और बहुत वार 
तो वह एक निश्चित विपत्ति के रूप में ही आती थी । यूनानी लोग उसे 





+# जगली लोगों तथा निम्न अफार के वर्बर लोगों में ऋब भी यह धारणा सव 
जगह मौजूद दे कि स्वप्तों में जो मानदी रुप दिखलाई देते हें वे वाघतव में वे आत्माएं 
हैं जो सथयी तौर से अपने शरीरों को छोड्कर वाहर चली गयी हैं। इसलेए, सपने 
में दिखाई देने वाली प्रेदात्मा सपना देखने वाले के विरुद जो काम करती है उनके 
लिए सपने में दिखाई देने वाले वास्‍्तविक आदमी को जिम्मेदार झहराया जाता है । 
उदाहरण के लिए, इमथने ने लिखा है कि १८८४ में गायना के इण्डयनों में सी इसी 
अकार का विश्वास फैला इत्र था। (एंगेल्स की टिप्पणी) 
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विपत्ति ही मानते थे । व्यक्तिगत अमरता की नीरस घारणा की उत्पत्ति 
सांत्वना की धामिक इच्छा के अन्दर से नहीं हुई थी, चल्कि उसका जन्म 
सावेत्रिक अज्ञान के कारण पैदा हुई इस समस्या के गर्भ से हुआ था कि 
उस आत्मा का -- जिसके बारे में यह मान लिया गया था 'कि वह शरीर 
की मृत्यु के बाद भी जीवित बनी रहती है -- क्या किया जाय । 

प्रथम देवताओं की भी सुष्टि, ठीक इसी तरह से, प्राकृतिक शक्तियों 
प्र मानवगुणारोपण के माध्यम से हुई थी । धर्मों के आगे विकास के क्रम 
मे, ये देवता अधिकाधिक अपाधथिव रूप ग्रहण करते गये । अन्त मे, 
पृथवकरण ( अम्ृृतिकरण ) की एक क्रिया के द्वारा, में कह सकता हूँ 
कि आसवन (809780707) की एक क्रिया के द्वारा, अनेक छोटे-मोटे 
सीमित तथा एक दूसरे को सीमित बनाने वाले देवताओं से मानवों के 
दिमाग में एकेश्वरवादी धर्मों के एक एकान्तिक देवता का विचार उत्पन्न 
हुआ । स्वाभाविक रूप से, अमूर्तिकरण की यह क्रिया मानव के बौद्धिक 
विकास-क्रम में ही घटित हुई थो । 

इस प्रकार,सत्ता-के साथ चिन्तन के सम्बन्ध के प्रश्न की, प्रकृति के 
साथ आत्मा के सम्बन्ध के प्रश्न की जडे भी-पूरे धर्म की जडो की ही 
तरह--जगली लोगो की संकुचित तथा अज्ञानपुर्ण घारणाओं में ही मिलती 
है। सत्ता के साथ चिस्तन के सम्बन्ध का प्रइन, प्रकृति के साथ बात्मा 
के सम्बन्ध का यह प्रश्न--पूरे दर्शन का प्रमुखतम अश्व है। परन्तु इस प्रश्त 
को उसके यूरे पैनेपन के साथ सबसे पहले तभी पूछा जा सका था, 
अपनी पुरी महत्ता को वह तभी प्राप्त कर सका था, जब ईसाई धर्म की 
सध्ययुगीन लम्बी निद्रा से योरोप की मानवता जाग उठी थी । 
सत्ता के साथ चिन्तन के सम्बन्ध के प्रश्व ने, इस प्रश्त ने कि : मूल चीज 
कौन है-आत्मा या प्रकृति --मध्य युयों के विद्याडम्वरवाद के सिलसिले 
में भी एक भारी भूमिका अदा की थी | ईसाई धर्म संघ ( चर्च ) के 
सम्बन्ध में इस प्रश्न ने निम्त तीखा रूप ले लिया था : ससार की सृष्टि 
ईश्वर ने की थी, अथवा सनातन काल से ससार यों ही चला आयाहै ? 
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दाशनिको ने इस प्रए्ने के जो उत्तर दिय्रे उनके आधार पर वे दो बढ़े 
दलों में बट गये । जिन लोगों का कहना था कि आत्मा ही मूल है और 
प्रकृति गौण है वे भाववाद के दल में शामिल हो गये । अन्त में, ये लोग 
किसी न किसी रूप में, यह भी मानते हू कि संसार की किसी ने सृष्टि 
की थी । और, दार्शनिकों की दुनिया में, जैसे कि हीगेल की दुनिया में,. 
ससार की सृष्टि की यह धारणा तत्सम्बन्धी ईसाई-धर्मी घारणा से भी 
अधिक जटिल तथा दुस्साधष्य घन जाती है । दूसरे लोग, जिनका कहनी 
था कि प्रकृति ही मूल जीज है वे, भीतिकवाद के विभिन्न सम्प्रदायों में 
बँट गये । +' 

इन दोनो शब्दों का, भाववाद और भौतिकवाद का, मूलतः इमके 
अलावा और कोई अर्थ नहीं था । यहाँ पर भी उनका भौर किसी अर्थ 
में नही प्रयोग किया गया है । उनके अन्दर जब किसी दूसरे 
अर्थ को ढूंढ़ा जाता है तब जो अ्रम उत्पन्न हो जाता है उसे हम” 
नीचे देखेंगे । 

परन्तु चिन्तन गौर सत्ता के सम्बन्ध के प्रब्न का एक और भी पहलू है: 
चारो तरफ की अपनी दुनिया के सम्बन्ध में हमाने जो विचार हैं उनका 
स्वयम्‌ इस दुनिया से क्या सम्बन्ध है ? हमारा चिन्तन क्या वास्तविक 
दुनिया का सज्ञान प्राप्त कर सकता है ? अपने विचारों तथा धारणाओों 
के अन्दर क्या हम असली दुनिया से सम्बंधित वास्तविकता का सही प्रति-- 
विम्ब पैदा कर लेते है ? दर्शन की भाषा में इस प्रध्न को चिन्तन तथा 
सत्ता की अनन्यता (609) का प्रब्न कहा जाता है। दार्शनिको का. 
बहुत बड़ा बहुमत इस प्रश्न का उत्तर हाँ में देता है । उदाहरण के लिए,. 
हीगेल के दर्शन में तो उसका अनुमोदन स्वयम्‌ स्पप्ट है ; पयोकि वास्त- 
विक दुनिया मे जिस चीज का हम सज्ञान प्राप्त करते है वह उसका विचा र- 
तत्व ही है -- वही विचार-तत्व जो परम विचार को संसार के रूप मे 
धीरे-धीरे साकार बनाता जाता है। इस परम विचार की सत्ता, संसार 
से स्वतंत्र तथा संसार- की उत्पत्ति से पहले से, शाश्वत काल से कहीए 
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बनी रही है। किन्तु यह चीज़ और किसी प्रमाण के बिना ही स्पप्ट है 
कि विचार ऐसे तत्व को ही जान सकता है जो प्रारम्भ से ही विचार- 
तत्व है। यह चीज भी इतनी ही स्पष्ट है कि जिस वात को यहाँ प्रमाणित 
करना है वह अनकहे रूप में उक्त आधार वाक्य में पहले से ही मौजूद है । 
परन्तु इसकी वजह से हीगेल को यह निष्कर्ष निकालने में कोई दिक्कत 
नहीं होती कि चिन्तन और सत्ता की अनन्यता का जो उन्होंने प्रमाण दिया 
है उप्से साफ है कि उनका दर्शन, जो उन्हे सही लगता है, एकमात्र 
सही दर्शन है। वे कहते हैं कि चिन्तन तथा सत्ता की अनन्यता अगर अपनी 
प्रामाणिकता सिद्ध करना चाहती है तो आवश्यक है कि मानव-जाति-को 
वह इस बात के लिए तैयार करे कि उनके दर्शन को सिद्धान्त से बदलकर 
वह व्यवहार का रूप-दे दे और समस्त ससार को हीगेलवादी दिद्धान्तों 
के अनुसार बदल दे | हीगेल का यह एक ऐसा भ्रम है जिसके लगभग 
सभी दार्शनिक शिकार है । 

इनके अतिरिक्त, भिन्न-भिन्न दार्शनिको का एक और भी दल है । 
यह उन लोगो का दल है जो इस बात मे शंका प्रकट करते है कि दुनिया 
का कोई सज्ञान, अथवा कम से कम पूर्ण संज्ञान प्राप्त किया जा 
सकता है | इनकी श्रेणी मे अधिक आधुनिक काल में हयूम और कान्द 
भी आ जाते है। दर्शन के विकास में इन लोगो ने बहुत महत्वपूर्ण भूमिका 
म॒दा की है| इस दृष्टिकोण के खण्डन के सिलसिले मे--कम से कम भाव- 
वादी दृष्टिकोण से --जो चीज निर्णायक है वह हीगेल द्वारा पहले ही कही 
जा चुकी है। फायरवाख ने उसमे जो भौतिकवादी चीजें जोड़ी थी के 
चातुर्यमरी हो सकती है, परन्तु उनमे गहराई नहीं है। तमाम दूसरी 
दाशेनिक उड़ानो की तरह इस उडान का भी सबसे प्रभावशाली खण्डन 
स्वयं व्यवहार है--अर्थात्‌, प्रयोग और उद्योग है। किसी प्राकृतिक क्रिया के 
सम्बन्ध मे अपनी धारणा की सच्चाई को यदि हम उस क्रिया की स्वयम्‌ 
सृष्टि करके प्रमाणित कर दे, उसकी परिस्थितियों से वाहर निकाल कर 
उसे खुद पैदा कर दे, और घाते मे उससे अपना काम भी करवा ले तो फिर 
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कान्‍्ट की अग्राह्म “अनेय वस्तु” का काम तमाम हो जायगा । पौधों और 
पशुओं 'की देह में पैदा होने वाले रासायनिक पदार्थ भी उस समय तक ऐसी 
ही “अन्नेय वस्तुएं” बने रहे थे जब तक कि जैविक रसायनशास्त्र ने 
एक के वाद एक उन्हें स्वयम्‌ नहीं बनाना शुरू कर दिया या। उसके 
बाद, वे “अज्ञेय वस्तुएँ” हमारे लिए वस्तुएँ बन गयीं । उदाहरण के लिए, 
मजीठ का रंग देने वाले पदार्थ अलीजरीन को हम ले लें । उसे हम अब 
खेंता में मजीठ की जड़ों में नही उगाते, वल्कि कही अधिक सस्ते और 
सीधे ढंग से कोलतार से तैयार कर लेते हैं। ३०० साल तक कोपर- 
निकस का सौर-मण्ठल मात्र एक कल्पना था। उसके पक्ष मे १००, 
१०००, या १०,००० वातें कही जा सकती थी भौर विपक्ष में केवल 
एक, फिर भी वह कल्पना ही बना रहा था। लेकिन लवेरियर ने सौर-मंडल 
से प्राप्त तथ्यों के झ्राधार पर जब न केवल एक अज्ञात ग्रह के अनिवार्य 
वस्तित्व का पता लगा लिया, बल्कि हिसाव लगा कर आकाश्न में उस 
जगह का भी पता-निशान बता दिया जहाँ इस ग्रह का होना लाज़मी था 
और फिर गाले ने इस ग्रह4+ को जब सचमुच ढूंढ़ कर ही दिखा दिया, 
तव कोपरनिकस का सौर-मडल सिद्ध हो गया । इसके बावजूद, जमंनी 
में नच-कान्टवादी यदि कान्टवादी घारणा के मुर्दे को फिर जिन्दा करने 
की कोशिश कर रहे हैं और इंगलूण्ड में (जहाँ कि दरअसल उसकी कभी 
मृत्यु नही हुई थी) अज्ञेयवादी ह्यूम की धारणा को फिर से जीवित 
करने की कोशिश कर रहे है, तो, इसका मतलब यह होता है कि वैज्ञा- 
निक दृष्टि से वे पीछे की ओर जा रहे हैं ॥ और, व्यावहारिक दृष्टि से 
इसका मतलव मात्र यह होता है कि, दुनिया के सामने भोतिकवाद से 
इन्कार करते हुए भी, घोरी-चोरी से एक निर्लेज्ज ढंग से वे उसे स्वीकार 
करते जा रहे हैं । वास्तव मे, कान्ट और ह्यम॒ की घारणाओं का सिद्धान्त 
बोर व्यवहार दोनों के क्षेत्र में बहुत पहले ही खण्डन किया जा चुका है । 
परन्तु, देकातें से हीगेल और होव्स से फ़ायरबाख तक के इस लम्बे 
काल में केवल शुद्ध तर्क से दाशंनिक नही अनुप्राणित हुए थे -- यद्यपि वे 
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सोचते ऐसा ही थे । बात इसकी बिल्कुल उल्टी थी। वास्तव में, सबसे 
अधिक जो चीज़ उन्हे आगे ढक्केलती जा रही थी वह थी प्राकृतिक विज्ञान 
तथा-उद्योग-धन्धों को शक्तिशाली और निरन्तर तीत्र होती जाती प्रगति ५ 
जहाँ तक भौतिकवादियों की वात थी उनके सम्बन्ध मे तो यह वात ऊपर से 
ही बिल्कुल साफ दिखलाई देती थी; किन्तु भाववादी दाशेनिक प्रणालियाँ 
भी भोतिकवादी तत्व का अपने अन्दर अधिकाधिक समावेश करती जाती 
थी। मस्तिप्क तथा भूत के वीच जो विरोध है उसे सर्वेश्वरवादी ढग 
से टूर करने की वे कोशिश करती थी | इस भाँति, कन्ततोगत्वा, हीगेल- 
वादी प्रणाली -- पद्धति तथा अन्तवस्तु की दृष्टि से, भाववादी ढंग से उल्दे 
खड़े कर दिये गये भौतिकवाद का ही प्रतिनिधित्व करती है । 

इसलिए, इस चीज़ को समझा जा सकता है कि स्टॉर्क जब फायर- 
बाख का विश्लेषण करता है तो चिन्तन तथा सत्ता के सम्बन्ध के इस 
मूलभूत प्रश्त के विषय मे ही उसके दृष्टिकोण की क्यो सबसे पहले 
जांच-पड़ताल करता हैं। शुरू मे वह एक संक्षिप्त भूमिका लिखता है । 
इस भूमिका में पहले के दार्शनिकों के, खासतौर से काण्ट के बाद आने 
वाले दार्शन्िकों के, विचारों का वह अनावश्यक रूप से भारी-भरक्रम 
दार्शनिक भाषा मे वर्णन करता है । इसमे हीगेल को जितना महत्व 
मिलना चाहिए था उससे बहुत कम दिया गया है। इसकी वजह यह है 
कि स्टॉर्क ने उनकी रचनाओं के किन्‍्ही ख़ास अंशों को बहुत औपचारिक 
, ढग से देखा है। इस भूमिका के बाद फिर स्वयम्‌ फायरवाख के “अधि- 
भूतवाद” के विकास-क्रम का एक विस्तृत विवरण उसने दिया है। इस 
विकास-क्रम को ठीक उसी रूप मे पेश किया गया है जिसमे इस विपय 
से सम्बन्धित फायरबाख की रचनाओं मे वह सिलसिलेवार ढंग से पाया 
जाता है। इस विवरण को श्रम तथा स्पष्टता से प्रस्तुत किया गया है । 
दोष उसमे केवल यही है कि, सम्पूर्ण पुस्तक की तरह, यह विवरण भी 
दार्शनिक शब्दावली के झाड़-झखाड़ से बोझिल हो गया है। हर जगह 
इस शब्दावली से बचना मुश्किल रहा हो ऐसी भी वात नही है-। इससे 
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उस समय और भी ज़्यादा परेशानी पैदा हो जाती है जब लेखक किसी 
एक ही दार्शनिक सम्प्रदाय की अभिव्यंजना शैली फा, अथवा यहाँ तक 
'कि स्वयम्‌ फ़ायरवास़ की अभिव्यजना शैली का, अनुकरण नहीं करता 
और जगह-जगह अत्यन्त भिन्न-भिन्न प्रवृत्तियों की शब्दावलियों को, खास 
तौर से उन प्रवृत्तियों की गव्दावलियों को बीच में घुसेड देता है जो 
आज चारों तरफ जोरों से फैली हुई है और अपने को दाशंनिक 
बताती है ! 

फायरवास्र का विकास एक हीगेलवादी से एक भौतिकवादी में हुआ 
था -यद्यपि, यह सही है कि, एकदम पक्के रूठिवादी हीगेलवादी फ़ायरवाख 
कभी नही थे । विकास के इस क्रम में एक निश्चित अवस्था पर पहुंच 
कर अपने पूर्ववत्तियो की भाववादी प्रणाली के साथ पूर्ण सम्बन्ध-विच्छेद 
करना उनके लिए आवश्यक हो गया था । दुनिवार रूप से अन्त में फ़ाय- 
रबाख इस चीज़ को मानने के लिए मजबूर हो गये थे कि “परम विचार” 
के पूर्व-लौकिक हीगेलवादी अस्तित्व की बात, संसार के अस्तित्वशील होने 
से पहले उनकी “ताकिक मानसिक-श्रेणियों ([0ह02) ०४०४०7०७) के पूर्वे- 
अस्तित्व”, रखने की वात -- वास्तव में इहलोकातीत सृष्ठा के अस्तित्व 
में किये जाने वाले विश्वास की अब तक बच गयी काल्पनिक यादगार के 
अलावा और कुछ नही है; कि भौतिक, इन्द्रियों से जाना जा सकने वाला 
केवल वह ससार ही एकमात्र सचाई है जिसके हम स्वयम्‌ एक अंग है; 
तथा, हमारी चेतना और चिन्तन--वे चाहे जितने अतीन्‍न्द्रिय प्रतीत हों-- 
वास्तव में एक भौतिक, शारीरिक अग की, मस्तिष्क की ही उपज हैं । 
भूत (7067) मस्तिष्क (॥70) की उत्पत्ति नहीं है, वल्कि मस्तिष्क 
स्वयम्‌ भूत की सर्वोच्च उत्पत्ति है --- इसके अतिरिक्त वह कुछ नही 
है। निस्सदेह, यह शुद्ध भौतिकवाद है । किन्तु, इतनी दूर तक पहुँच जाने 
के बाद, फ़ायरवाख़ रुक जाता है। चिर-प्रचलित दार्शनिक पूर्वग्रह से, 
भोतिकवाद को अन्तर्वस्तु के विरुद्ध नही, बल्कि भौतिकवाद नाम के 
विरुद्ध फैले हुए पूर्वग्रह से -- वह मुक्त नही हो पाता । वह कहता है : 
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"परी दृष्टि मे भौतिकवाद मानवी सत्ता तथा ज्ञान के प्रासाद 
की आधार-शिला है; परन्तु मेरी दृष्टि मे वह वही चीज़ नहीं है 
जो किसी देहिकी-विद्‌ की दृष्टि मे, अधिक सकुचित अर्थ में 
मोलेशकॉँट जैसे किसी प्रकृति विज्ञान-वेत्ता की दृष्टि मे वह है। 
उनके दृष्टिकोण तथा मत के अनुसार तो वह (यानी भौतिकवाद-- 
अनु०) स्वयम्‌ ही प्रासाद है । भूतकाल के सम्बन्ध मे भौत्तिकवादियों 
से मैं पूर्णतया सहमत हूँ; किन्तु भविष्य के सम्बन्ध मे उससे सहमत 
नही हूँ ।” 
यहाँ फायरबाज़ उस भौतिकवाद को, जो भूत तथा मस्तिष्क के 
संम्बन्ध की एक निश्चित समझदारी पर आधारित विश्व-सम्बन्धी एक 
आम दृष्टिकोण है, उसके उस विज्ेप रूप से मिला देता है जिसमे, एक 
खास ऐतिहासिक अवस्था मे, अर्थात्‌, १८वी शताब्दी मे, इस विश्व दृष्टि- 
कीण की अभिव्यजना हुई थी । इससे भी अधिक, उसे वह उसके उस 
छिंछले, विकृत रूप के साथ मिला देता है जिसमे प्रकृतिवादियों तथा वैद्यो- 
डाक्टरो के दिमागो में १८वीं शताब्दी का भौतिकवाद आज भी जिन्दा 
है । यह उसका वही रूप है जिसका पिछली शताब्दी के पाँचवें दशक में 
बुखनर, वोग्त तथा मोलेशकॉट ने अपने दौरो के समय प्रचार किया था | 
किन्तु जिस तरह अपने विकास-कम में भाववाद कई अवस्थाओ से गुज़रा 
था, उसी तरह भौतिकवाद भी कई मजिलो से होता हुआ भागे बढा था। 
अकृृति विज्ञान तक के क्षेत्र मे होने वाली प्रत्येक युगान्‍्तरकारी खोज के 
साथ उसे अपने रूप में परिवर्तत करना पड़ा है। और, जब, इतिहास 
की भी भौतिकवादी व्याख्या कर दी गयी, तव तो इस क्षेत्र मे भी उसके 
विकास के लिए एक नया पथ खुल गया था | 

पिछली शताव्दी का भौतिकवाद प्रधानतया यांत्रिक था, क्योंकि 
उस समय तक समस्त प्राकृतिक ज्ञानों के क्षेत्र में केवल यात्रिकी का-- 
और वह भी वास्तव में ठोस पिण्डो की, आकाशीय तथा भौमिक पिण्डो 
की यांतजिकी का, संक्षेप मे, गुरुत्वाकर्षण की यात्रिकी का ही एक निश्चित 
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अवस्था तक विकास हुआ था। रसावनश्ास्त्र उस समय तक केवल 
अपनी बचकानी, प्रादाहिक अवस्था में ही था। जीव-भास्त्र भी तव तक 
घटनों पर चलने वाला एक नन्‍्हा शिक्षु था। पौदों और पश्चओ के घरीरों 
की फेवल मोटे तौर से ही अभी तक छान-बीन की गयी थी । उनकी व्यास्या 
केवल यात्रिक कारणों की वुनियाद पर की जाती थी । श५वी चझताब्दी 
के भौतिकवादियों की दृष्टि में मनुष्य का वही स्थान था जो देकातें 
की दृष्टि मे एक पद्मु का था--यानी वह एक मथीन था। रासायनिक तथा 
जेविक स्वरूप रखने वाली प्रक्रियाओं को केवल यांत्रिकी के मापदण्डों से 
देखने की कोशिण करना --यही प्राचीन फ्रान्सीसी भौतिकवाद की पहली 
खास, किन्तु उस समय की लाज़मी कमजोरी थी। निस्सदेह, रासायनिक 
तथा जंविक प्रक्रियाओं के सम्बन्ध में भी यात्रिकी के नियम लायु होते हैं, 
किन्तु इन नियमो को दूसरे, अधिक ऊँचे नियम पीछे ब्केल देते हैं 

इस भौतिकवाद की दूसरी विशिष्ट कमजोरी यह थी कि विश्व को 
एक प्रक्रिया के रूप मे, भूत के अविच्छिन्त ऐतिहासिक विकास के रूप में 
वह नही देख पाता था। प्रकृति-विज्ञान का उस समय जो स्तर था कौर 
उसके साथ दार्शनिक चिन्तन की जो अधिभूतवादी, अर्थात्ति धन्द्रवाद-विरोधी 
पद्धति जुड़ी हुई थी, यह कमजोरी उसी से पंदा होती थी | इतना जरूर 
मालूम था कि प्रकृति शाश्वत गति की दगा में रहती है। परन्तु, तत्का- 
लीन घारणाओ के अनुसार, यह गति, गाश्वत रूप से एक चक्र में ही होती 
थी और, इसलिए, अपने स्थान से वह कभी जागे नही जाती थी । बारम्बार 
उससे एक ही नतीजे निकलते थे । यह घारणा उस समय लाज़मी थी । 
सौर मंडल की उत्पत्ति के सम्बन्ध में कान्‍्ट का सिद्धान्त अभी ही सामने आया 
था। उसे अब भी केलव एक कोतूहल की ही वस्तु समझा जाता था। पृथ्वी 
के विकास का इतिहास, वर्थात्‌, भुगर्भगारत्र, अब भी एकदम अज्ञात था; 
मभौर इस विचार को तो वैज्ञानिक रूप से अभी पेश ही नहीं किया जा 
सकता था कि आज के जो सजीव प्राकृतिक प्राणी हैं वे सरल से सब्लिष्ट 
को ओोर होने वाले विकास की एक लम्बी ख्ूखला का परिणाम हैं। इसलिए - 
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अक्वति के सम्बन्ध में अनेतिहासिक दृष्टिकोण का होना अनिवार्य था ( पर 
इस चीज़ को लेकर १८वी शताब्दी के दार्भनिको को हम इसलिए कौर 
दोषी नदी ठहरा सकते कि यही चीज हीगेल में भी पायी जाती है । उनके 
कथनानुसार, प्रकृति महज विचार का “परकीयकरण” (श्ांशावंणा| हैं, 
इसलिए कालक्रम में उसका कोई विकास नहीं हो सकता; उसका विकार 
क्रेवल अवकाश में हो सकता है, केवल उसी में वह अपनी विविधता का 
विस्तार कर सकती है। इस प्रकार अपने विकास की सारी अवस्थार्ओों 
को एक साथ एक के बाद एक वह प्रदर्शित करती है और, शाव्वत रुप से, 
इन्ही प्रक्रियाओ की पुनरावृत्ति करती जाने के लिए मजबूर है। काब की 
गति से पृथक, अवकाण में विकास करने की थह बेतुकी बात प्रक्ृति छे 
सम्बन्ध में हीगेल ने उस समय कही थी जबकि भूयर्भशास्‍्त्र, श्र णशास्त्र, 
यौघो तथा पशुओ के देहिकी-विज्ञान और जैविक रसायनशास्त्र का निर्माण 
हो रहा था, तथा, इन नये विज्ञानो के आधार पर बाद में उत्पन्न होते 
वाले विक्रास के सिद्धान्त (धा०णा३ ० 6४० पा०॥) की ओजपूर्ण॑ 
अविष्यवाणियाँ की जा रही थी (उदाहरण के लिए, गेटे मौर लामार्क 
के कथनों को ले लीजिए) । काल मे विक्रास समस्त विकास की मूलभूत 
शर्ते है, लेकिन हीगेल ने इसे नही माना था। पर उनकी प्रणाली के लिए 
चह आवश्यक था। इसलिए दार्शनिक प्रणाली की खातिर उनकी एद्धहि 
को स्वयम्‌ अपने प्रति झूठा बन जाना पड़ा था । 

इतिहास के क्षेत्र मे भी यही अनेतिहासिक घारणा फैली हुई थी 
इस क्षेत्र मे, मब्य युगो के अवशेपो के विरुद्ध होने वाले संघर्ष की दजहृ 
से, दृष्टिपय घुघला हो रहा था। मध्य युगों को इतिहास का केबल 
ऋक्रम-भग माना जाता था ; मध्य युग के हजार वर्षो को सार्दविक 
चर्बेरता के वर्ष माना जाता था । मध्य युगों में जो जबर्दस्त प्रगति 
थी --- यानी योरोपीय सस्क्ृति के क्षेत्र का जो विस्तार हुआ था, विकार 
की क्षमता रखने वाले जो बरे-बड़े राष्ट्र एक दूसरे के अगल-बंगल में उठ 
खड़े हुए थे, और, अन्त मे, चौदह॒वी तथा पंद्रहवीं शताब्दियों में जो विराट 
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प्राविधिक प्रगति हुई थी -- उस सबको अनदेखा कर दिया गया था। 
इस तरह, जो महान्‌ ऐतिहासिक पारस्परिक. सम्बन्ध क्रायम हो रहे थे 
उन पर बुद्धिसगत ढग से विचार करता असम्भव बना दिया गया था 
भौर इतिहास उदाहरणो तथा दुप्टान्तों का अधिक से अधिक एक ऐसा 
सग्रह वन गया था जिसका दाशंनिक लोग अपने काम के लिए इस्तेमाल 
कर सकते थे । 

पिछली शताब्दी के पाँचवी दशक में जर्मनी के अन्दर भौतिकवाद 
को बदनाम करने वाले जो क्षुद्र प्रचारक उसमें दिलचस्पी लेते थे वे भी 
अपने शिक्षको की इस कमजोरी को किसी प्रकार दूर नही कर सके थे । 
इस दरम्यान प्रकृति-विज्ञान के क्षेत्र में जो बहुविधि प्रगति हुई थी वह 
उनके लिए ससार के सुष्टा के अस्तित्व के विरुद्ध सिर्फे नये प्रमाणो का 
ही काम देती थी। इस सिद्धान्त का विकास करने की वास्तव में 
उन्होने जरा भी कोशिश नही की थी। भाववाद अपने अवसान के 
समीप पहुँच गया था | १८४४ की क्रान्ति ने उस पर प्राण-घातक प्रह्मर 
कर दिया था। किन्तु यह देखकर उसे सनन्‍्तोप हो सकता था कि 
भौतिकवाद, कम से कम उस समय, और भी नीचे गिर गया था। उस 
भौतिकवाद को जिम्मेदारी लेने से फायरबाख ने जब इन्क्रार किया था तो 
निविवाद छप से उसने ठीक ही किया था। वस, उसे जो चीज नही कर 
चाहिए थी वह केवल यह थी कि इन घूमते-फिरते प्रचारको के सिद्धान्तों 
को उसे आम भौतिकवाद नही समझ लेना चाहिए था। 

किन्तु, इस सम्बन्ध मे दो चीजे है जिनका उल्लेख करता जरूरी 
हैं। एक तो यह कि, फायरवासख के जीवनकाल मे भी, प्राकृतिक-विज्ञान 
के क्षेत्र मे एक उग्र उथल-पुथल मची हुई थी | उसकी कुछ स्पष्ट, सापेक्ष 
रूपरेखा पिछले १४ वर्षो से ही दिखलाई देने लगी थी। नये-नये वैज्ञानिक 
तथ्य वबर्दस्त ठेजी के साथ सामने आ रहे थे; किन्तु उनके बीच >परपर 
सम्बन्ध स्थापित करने का काम और, इस तरह से, एक के बाद एक 
होने वाली खोजों से उत्पन्न अव्यवस्था के बीच एक व्यवस्था कायम करने 
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का काम, अभी- केवल एकदम हाल में ही सम्भव हो-सका है | यह सही 
है कि कोशिका, ऊर्जा के रुपान्तरण तथा डारविन के नाम से सम्बद्ध 
विकास के सिद्धान्त से सम्बन्धित तीनो निर्णायक खोजें फायरबाख है 
जीवन-काल में ही हो गयी थी । परन्तु यह कैसे सम्भव था कि ग्रामीण 
एकान्तता में रहने वाला वह एकाकी दार्णनिक इन तमाम वैज्ञानिक 
प्रगतियो को इतनी अच्छी तरह समझ लेता कि इन खोजो के पूरे म 
को उस समय पहचान जाता जब कि प्रकृति विज्ञान-वेत्ता स्वयम्‌ या तो 
इन चीज़ो के वारे में वाद-विवाद मे उलझे हुए थे, या फिर यह नही 
जानते थे कि पर्याप्त रूप-से इनका उपयोग कैसे किया जाय ? इसका 
पूरा दोष जर्मनी की तत्कालीन अभागी परिस्थितियों को था। इन परि- 
स्थितियों के परिणाम-स्वरूप, दर्शन की कुसियों पर तो ऐच-पेच करने वाले 
सार-संग्रही पिस्सू-मार वकवासियों ने कव्ज़ा कर लिया था गौर फायरवाख 
को, जो उन सबसे बहुत बड़े थे, निष्कासित अवस्था मे एक छोटे-से गाँव 
मे रहने के लिए मजबूर हो जाना पड़ा था। इसलिए, यदि प्रकृति की 
उस एतिहासिक धारणा को फायरवाख हृदयंगम नही कर सके थे जिसे 
हृदयगम करना अब सम्भव हो गया था और जिससे कि फ्रान्सीसी 
भौतिकवाद का सारा एकपक्षोपन दूर हो जाता था, तो इसमे उनका दोप 
नही था । 

दूसरे, फ़ायरबाख का यह कहना भी सर्वथा सही है कि केवल प्राकृ- 
तिक-वैज्ञानिक भौतिकवाद ही वास्तव में “मानवी ज्ञान के प्रासाद की 
आधार-शिला है, परन्तु वह स्वयम्‌ प्रासाद नही है ।” हम केवल प्रकृति 
के बीच नही रहते, मानव समाज के भी अन्दर रहते हैं, और, प्रकृति की. 
ही तरह, इस मानव समाज के विकास का भी अपना एक इतिहास है. 
उसका भी अपना एक विज्ञान है । इसलिए आवश्यक यह था कि समाज 
के विज्ञान का, अर्थात, तथाकथित ऐतिहासिक तथा दार्शनिक विज्ञानों 
के कुल योग का उसकी भौतिक आधार-शिला के साथ समन्वय कायम 
कर दिया जाय, और उसके आधार पर फिर उसका पुनर्िर्माण किया 
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जाय । किन्तु इस काम को पूरा करना फ़ायरवाख के भाग्य में "नही लिखा 
था। “आधार-शिला” के बावजूद, रूढ़िगत भाववादी वेड़ियों से ही 
बह इस क्षेत्र में जकड़े रहे। इस बात को उन्होने स्वयम्‌ इन अब्दों में 
स्वीकार किया है : “भूतकाल के सम्बन्ध में में भौतिकवादियों से पूर्णवया 
सहमत हूँ; लेकिन भविष्य के सम्बन्ध में मैं उनसे सहमत नहीं हूँ ।” परन्तु, 
वास्तव में, सामाजिक क्षेत्र में, “आगे की ओर” जो नही बढ़ सका था 
वह स्वयं फायरवाख था ) १८४० या १८४४ के अपने दृष्टिकोण से 
आगे वह न जा सका | इसका भी मुख्य कारण उसका वही एकान्तवास 
था। लोगों से मिलने-जुलने की प्रवृत्ति फ़ायरबाख में दूसरे सभी दार्श- 
निको से अधिक थी, परन्तु उसके एकान्तवास ने उसे इस बात के लिए 
बाध्य कर दिया था कि अपनी ही श्रेणी के दूसरे लोगों के साथ मैत्री- 
पूर्ण अथवा विरोघी वाद-विवादों के दौरान अपने दार्शनिक विचारों 
की स्थापना करने के बजाय, वह मात्र अपने अकेले मस्तिष्क के अन्दर 
से उनकी स्थापना करे ! आगे हम सविस्तार देखेंगे कि इस क्षेत्र मे 
कितना अधिक भाववादी वह बना रहा था । 

यहाँ अब सिर्फ इतना और जोड़ देने की जरूरत रह गयी है कि 
फ़ायरवाख के भाववाद की तलाश स्टॉर्क गलत जगह पर करता है । 

“फायरवाख भाववादी है; वह मानव-जाति की प्रगति में आस्था रखता 
है” (पृष्ठ १६९) । “इसके वावजूद, उसकी पूरी समझ की आवार-झिला, 
अर्थात्‌ नीव, भाववाद ही वना रहता है। हम अपनी आदर श्रवृत्तियों 
का अनुसरण करते रहते हैं ; ऐसी हालत मे हमारे लिए यथार्थवाद विच- 
लनों से बचने के एक अस्त्र से अधिक नही है। दया, प्रेम और सत्य तथा 
न्याय के लिए उत्साह --क्या ये आदर्ण दक्तियाँ चही हैं ? “(पृष्ठ ८) 

पहले तो, यहाँ आदर्णवाद (भाववाद) का अर्थ आदर्श लक्ष्यों को प्राप्त 
करने का प्रयत्त करने के अलावा और कुछ नहीं है। परन्तु, अधिक से 
अधिक, इनका सम्बन्ध कान्‍्टवादी भाववाद तथा “विवेक-सम्बन्धी” उसके 
“आदेश” से है; परन्तु, कान्द ने स्वयम्‌ अपने दर्शन को “अनुभवात्ीत 
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भाववाद” कहा था। ऐसा उसने इस कारण क॒दापि नही कहा था कि 
उसमे उसने नैतिक आदर्णों की भी व्याख्या की थी | ऐसा कहने के कारण 
बिल्कुल दूसरे थे, जैसा कि स्टॉर्क को याद होगा । दार्शनिक आदर्शवाद « 
(भाववाद) का आधार किन्‍्ही नैतिक, अर्थात्‌ सामाजिक आदर्शों के श्रति 
आस्था है -- इस अन्ध-विश्वास का जन्म दर्शन के क्षेत्र से वाहर, उन अध- 
कचरे जर्मनो के बीच हुआ था जिन्‍्होने दार्शनिक संस्कृति के उन चन्द 
टुकड़ों को, जिनकी उन्हें जरूरत थी, शिलर की कविताओं से लेकर रद 
लिया था ! कानन्‍्ट के निर्जीव “विवेक के आदेश” की इतनी सख्ती से 
किसी ने आलोचना नही की है, न शिलर द्वारा प्रचारित अप्राप्य आदर्शो 
के प्रति अघकचरे भावनात्मक उत्साह का इतनी निर्ममता से किसी ने 
मजाक ही बनाया है जितना कि उस पूर्ण भाववादी हीगेल ने बनाया है 
(उदाहरण के लिए, उनकी रचना, घटना-क्रिया विज्ञान देखिए )। कान्ट के 
“विवेक के आदेश” को निर्जीव इसलिए कहा गया है कि वह असम्भव की 
माँग करता है और इसलिए कभी किसी चीज़ को प्राप्त नहीं कर पाता ॥ 

दूसरे, इस चीज को हम किसी प्रकार अस्वीकार नहीं कर सकते कि 
हर चीज जो मनुष्यों को क्रियाशील बनाती है ऐसा करने के लिए उन्हें 
उनके मस्तिष्क के द्वारा प्रभावित करती है। खाने और पीने तक के 
सम्बन्ध मे ऐसा ही होता है। खाने या पीने की क्रिया का श्रीगणेश भूख या 
प्यास की सम्वेदना के फलस्वरूप होता है। यह सम्वेदना मस्तिप्क के द्वारा 
प्रेषित होती है । उसका अन्त सन्तृप्ति की सम्वेदना से होता है । यह सम्बे- 
दना भी मस्तिष्क से ही प्रेषित होती है । वाह्य जगत्‌ के जो प्रभाव मनुष्य 
पर पड़ते है वे उसके मस्तिष्क मे प्रकट होते है; उसके अन्दर वे भावनाओं , 
विचारो, आबावेगों, सकल्‍पों -- सक्षेप में, “मानसिक प्रवृत्तियो” के रूप में 
प्रतिविम्बित होते हैं, और इस रूप मे वे “मानसिक- शक्तियाँ” बन जाते 
« हैं। फिर, यदि, मनुष्य को इसीलिए भाववादी मान लिया जाता है कि वह 
“मानसिक प्रवृत्तियों? का अनुसरण करता है और इस चीज को स्वीकार 
करता हैं कि “मानसिक शक्तियाँ” उसे प्रभावित करती है, तब तो हर 
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आदमी जो जंरा भी स्वाभाविक है एक जन्मजात भाववादी कहलायेगा । 
और, तब तो, कोई भौतिकवादी हो ही कहाँ से सकता है ? 

तीसरे, इस विश्वास का भौतिकवाद और भाववाद के आपसी विरोध 
से कतई कोई सम्बन्ध नही है कि मानवता, कम से कम वर्तमान समये मे, 
मोटे तौर से प्रगर्तिशील दिद्या में आगे बढ रही है । इस बात में फ्रान्सीसी 
भौतिकवादियो की आस्था ईश्वरवादी वाल्तेयर तथा रूसो से किसी 
प्रकार कम नहीं थी । वास्तव में, उनकी इस आस्था ने लगभग एक धघर्मा- 
न्धता का रूप ले लिया था। उसके लिए अक़्सर उन्हे बड़ी से बड़ी व्यक्ति- 
गत कुर्बानियाँ करनी पड़ती थी । उदाहरण के लिए, अगर ऐसा व्यक्ति 
कभी कोई हुआ है जिसने अपने पूरे जीवन को ही “सत्य तथा न्याय की 
प्रतिष्ठा के लिए” --इन शब्दों का हम अच्छे अर्थों में इस्तेमाल कर रहे 
है --अपित कर दिया था, तो वह दिदरो था ! इसलिए, स्टॉर्क यदि इस 
सब को भाववाद घोषित करता है, तो 'इससे सिर्फ यही सिद्ध होता है कि 
भोतिकवाद छाब्द का तथा, दोनो प्रवृत्तियों के बीच के सम्पूर्ण विरोध का 
उंसके लिये कोई अर्थ नही रह गया है । 

सच बात यह है कि ऐसा कहकर स्टॉर्क, यद्यपि सम्भवतः बिना इस 
चीज को समझे हुए ही, भौतिकवाद शब्द के विरुद्ध रूढ़िगतत अधकचरी 
विद्ेष की जो भावना फैली हुई है उसके सामने अक्षम्य रूप से आत्म- 
समपंण कर देता है। भोतिकवाद के विरुद्ध पूर्वग्रह की इस भावना का कारण 
यह है कि पादरियों ने एक लम्वे काल तक बराबर उसे बदनाम किया 
है । अधकचरे व्यक्ति की दृष्टि मे भौतिकवाद शब्द का अर्थ होता है--- 
पेटूपन, शराबखोरी, नेत्र-वासना, वेश्या वृत्ति, अहकार, तृष्णा, लोरुपता, 
लोभीपन, मुनाफाखो री तथा सट्टे बाजार की चोरी-बेईमानी--सक्षेप में, 
उसकी दृष्टि मे उसका अर्थ वे सारी बुराइयाँ होती है जिनमे लुक-छिपकर 
वह स्वयम्‌ हिस्सा लेता है। और भाववाद शब्द का अर्थ उसकी दृष्टि में 
है--अच्छाई, सार्वत्रिक लोकोपंकार की भावना तथा आम तौर से एक 
“बेहंतर दुनिया” ! इंस'“बेहतर दुनिया” के सम्बन्ध में दूसरों के सामने 
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वह बढ-बढ़ कर बाते करता है, लेकिन उसकी ओर स्वयं उसका रुझान 
केवल तभी होता है जब वह किसी मुसीबत मे फेस जाता है, अथवा जब 
अपनी आम “भौतिकवादी” अतिशय रगरेलियों के कारण वह दीवालिया 
हो जाता है और उसके बुरे दिन आ जाते हैं! अपने इस परम प्रिय राग 
को वह केवल उसी समय गाता है ! मनुष्य क्‍या है ? -- आधा पु, 
आधा देवता ! 

बाकी तो, शोरंगुल करने वाले उन सहायक प्रोफेसरो के हमलों और 
छिद्धान्तो से, जिन्हें जर्मनी मे आजकल दाशंनिक कहा जाता है, स्टॉक 
बडी मेहनठ से फायरवाख की रक्षा करता है। जिन लोगो को प्राचीन 
जमन-दर्शन की इस अवरनाल में दिलचस्पी हो उनके लिए, निस्सन्देह, 
यह चीज महत्व की हो सकती:है ; सम्भव है कि स्वयम्‌ स्टॉर्क को भी 
चह आवश्यक प्रत्तीत हुई हो । लेकिन हम पाठक पर उसे व्यर्थ नहीं 
लादेंगे । 


र्‌ 


फायरवाख़ का असली भाववाद उस समय सामने आता है जिस 
समय धर्म औौर आचार-शास्त्र के सम्बन्ध मे उसके दर्शन पर हम विचार 
करते हैं। फायरवास्॒ धर्म का अन्त नही करना चाहता, वह उसका 
परि'कार करके उसे निर्दोष बनाना चाहता है। उसका कहना था कि 
स्वयम्‌ दर्शन को धर्म मे सम्मिलित कर लिया जाना चाहिए । 

“केवल धार्मिक परिवर्तनों से ही मानवी युगों की विजिप्टता का 
निर्माण होता है । कोई भी ऐतिहासिक आन्दोलन तभी अनिवार्य वर्न॑ 
सकता है जबकि उसकी जडें मनुप्यो के दिलो भे हो। दिल धर्म का 
ब्ोई रूप नही है, इसलिए आवश्यक है कि धर्म की भी सत्ता दिल 
ही के अन्दर हो; दिल ही छ४र्म की मूल वस्तु है ।” ( स्टॉक द्वारा 
उद्घृत, पृष्ठ १६८ ) ह 


बंछ धर्म 


फ़ायरबाख के अनुसार, धर्म प्रेम के ऊपर आधारित मानव प्राणियों 
का पारस्परिक सम्बन्ध है, वह उनके हृदय पर आधारित सम्बन्ध है। 
अभी तक अपनी सचाई को यह सम्बन्ध वास्तविकता के कल्पनाणील 
आदर्श ( दर्पण वाले ) प्रतिबिग्व में ढूंढता रहा है -- वह उसे एक यी 
अनेऊ देवताओं की --अर्थात्‌ मानवी ग्रुणो के काल्पनिक आदर्श (दर्पण 
जाले) प्रतिविम्यों की -- मध्यस्थता में ढूंढता रहा है ,-- किन्तु अब वह 
उस्ते सीधे-सीथे और बिना किसी की मध्यस्थता के “में” और “तू” के 
छीच के प्रेम के अन्दर पा गया हैं। इम्न तरह, भन्त में, यौन प्रेम फ़ायर- 
बाख के नये घर्म के आचार-व्यवहार का यदि सर्वोच्च रूप नही, तो एक 
सर्वोच्च रूप तो अवश्य ही बन जाता है। ह 

इसमें सन्देह नही कि प्रेम-अनुराग पर आधारित सम्बन्ध मानव 
आण्ियों के बीच, और विशेष रूप से स्त्री-पुरुषों के बीच, तभी से चले 
जाये है जब से मानव-जाति री उत्पत्ति हुई है। यौन प्रेम का खासतौर से 
विकास हुआ है और पिछले ८5०० वर्षो में उसने एक ऐसा स्थान 
आप्स कर लिया है जिससे इस काल के तमाम काब्यो का अनिवार्य रूप 
से वह केन्द्र-बिन्दु बन गया है। राज्य द्वारा निर्धारित यौन प्रेम को, भर्थात्‌, 
शादी-विवाह के कानूनों को, उच्चतर धामिक समर्थन प्रदान करने के कार्य 
त्षक ही मौजूदा धर्मो ने अपने को मुख्यतया सीमित रखा है। किन्तु अगर 
ये सारे धर्म कल मिट जायेँ तो भी प्रेम और मित्रता के आचार-व्यवहार 
में इसकी वजह से लेशमात्र भी अन्तर नहीं पडेगा । उदाहरण के लिए 
२७६३-६८ के वर्षो के दरम्यान फ्रान्स में ईत्ताई धर्म वास्तव में इस 
रह सुकदम गायव हो गया था कि फिर नेपोलियन तक निविरोध तथा 
खिना भारी कठिनाई के उसकी पुनः प्रतिष्ठा न कर सका था। और, 
बीच के इस काल में, फायरबाख के अर्थ मे, किसी एवंजी घर्म की 
आवशधयकता भी कही महसूस नद्दी की गयी थी ! 

फायरबाख का भाववाद यहाँ निम्न वात में व्यक्त होता हैं: यौन 
ऊम, मैत्री, दया, आत्मोत्सर्ग, आदि को --मानव प्राणियों के पारस्परिक 
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आकर्षण पर आधारित सम्बन्धों के रूप मे, अर्थात्‌ बिना किसी विशेष घम्में 
'से--जो दरअसल उसकी दृष्टि मे भी एक बीती चीज़ है --उनका सम्बन्ध 
“जोड़े, जैसे वे है उसी सीधे-सादे रूप मे वह नही स्वीकार करता । इसके 
/विपरीत, वह कहता है कि ये सम्बन्ध अपनी पूर्णता को केवल तभी प्राप्त 
-कर सकेगे जब धर्म के नाम से उनका पवितन्रीकरण कर दिया जाएगा। 
मुख्य चीज्ञ उसके लिए यह नही है कि ये शुद्ध रूप से मानवी सम्बन्ध 
-भौजूद है, बल्कि मुख्य चीज यह है कि उन्हे एक नये, सच्चे घ॒र्म के रूप 
में स्थापित कर दिया जाय । वे अपनी पूरी गरिमा तभी प्राप्त कर सकेंगे 
जब कि उनके ऊपर धामिक छाप लगा दी जायगी । रिलीजन (धर्म) शब्द 
-की उत्पत्ति रेलीगेयर (/२८!84/2८) से हुई है। इस शब्द का मौलिक 
“मतलब था --एक वन्धन । इसलिए, दो व्यक्तियो के बीच का हर वन्धन 
/((रिव्ता) एक धर्म है ! झब्द-विज्ञान सम्बन्धी इस तरह की तिकड़मे ही 
“भाववादी दर्शन का आखिरी सहारा रह गयी है। उसके लिए इस चीज 
ना महत्व नही हैं कि वास्तविक प्रयोग के आधार पर हुए उसके 
शेतिहासिक विकास के अनुसार शब्द का अर्थ क्या है, उसके लिए जिस 
वचीज का महत्व है वह यह है कि उक्त शब्द की उत्पत्ति के अनुसार उसका 
टथ्र्थ कया होना चाहिए। और इसीलिए यौन प्रेम तथा स्त्री-पुरुष के 
सम्भोग पर देवत्वारोपण करके उन्हे एक धर्म का रूप दे दिया गया 
है, जिससे कि धर्म शब्द का, जो उनकी भाववादी स्मृतियों को इतना प्रिय 
है, शब्द-कोश से लोप न हो जाय ! पेरिस के लुई ब्लाकवादी सुधारक 
भी पिछली शताब्दी के चौथे दशक मे ठीक इसी प्रकार की वातें 
“किया करते थे । उनका भी यही विचार था कि जो आदमी धर्म नही 
मानता वह केवल एक राक्षस हो सकता है। वे हमसे कहा करते थे : 
70982 खच्राश॑ंक्रार 2€डह 70/#८+-शां270727! (अच्छा तो, 
नास्तिकता ही तुम्हारा धर्म है !) फ़ायरवाख्र यदि प्रकृति की मूलतः 
-भौतिकवादी घारणा के आधार पर एक सच्चे धर्म की स्थापना करना 
चाहता है, तो यह कुछ ऐसी ही बात है जैसे कि आधुनिक रसायनशास्त्र 
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को ही कोई सच्ची कौमियागरी मान ले ! धर्म यदि अपने ईश्वर के 
बिना जिन्दा रह सकता है तो कीमियागरी भी बिना अपने पारस पत्थर 
के बनी रह सकती है। प्रसगवश, यहाँ यह भी कह दिया जाय कि की मिया- 
गरी और धर्म के बीच एक अत्यन्त घनिष्ट सम्बन्ध है। पारस पत्थर में 
अनेक ईश्वर-जैसे गुण होते है और हमारे सन्‌ की प्रथम दो शताब्दियी के 
मिस्री-यूनानी कीमियागरो का ईसाई धर्म के सिद्धान्तों का विकास करने 
में काफी हाथ था । कौप और बर्थलौट ने जो तथ्य प्रस्तुत किये है उनसे 
यह चीज प्रमाणित हो जाती है। 

फ़ायरबाख़ का यह कथन है कि ''केवल धामिक परिवर्तनों से ही 
सानवी युगो की विशिष्टता का निर्माण होता है”... निश्चित रूप से गलत 
है। अब तक जितने धर्म हुए है उनमे से केवल तीन ही विश्व धर्मो के 
बारे मे --- बोद्ध, ईसाई, और इस्लाम धर्मो --- के बारे में ही यह कहा 
जा सकता है कि महान ऐतिहासिक मोडो के साथ-साथ धार्मिक परिवतेन 
भी हुए है। पुराने कबीलाई (६702) और राष्ट्रीय (॥888079) धर्म, जो 
अपने-आप पैदा हुए थे, शुद्धि (धर्म-परिवतंन) का काम नही करते थे और 
ज्योही सम्बन्धित कबीले या कौम (राष्ट्र-जाति) की स्वत्तत्रता नष्ट हो 
जाती थी त्योही प्रतिरोध करने की उत्तकी सारी शक्ति का भी नाश हो 
जाता था। इस सम्बन्ध मे जमनों के लिए तो पतनोन्‍्मुख रोमनो के 
विश्व साम्राज्य तथा उसके द्वारा नये-नये स्वीकार किए गये नये ईसाई 
विश्व धर्म के साथ उनका मामूली सम्पर्क ही काफी हुआ या । यह नया 
ईसाई धर्म रोमन साम्राज्य को आर्थिक, राजनीतिक तथा विचार- 
धारात्मक परिस्थितियों में एकदम फिट बैठता था। हम देखते है कि 
केवल इन्ही विश्व धंर्मो -- विशेषतया ईसाई और इस्लाम धर्मो.-- के 
सत्दर्स में, जो कि कमोवेश मात्रा मे कृत्रिम रूप से पैदा हुए थे, यह 
वात सही है कि भाम ऐतिहासिक आन्दोलन धामिक रामनामी ओढकर 
प्रकट हुए थे । किन्तु ईसाई धर्म के सन्दर्भ मे भी, वास्तविक सार्व भौमिक 
महत्व की क्रान्तियो के धामिक आवरण पहन कर प्रकट होने की बात 


फ्रेडरिक एंगेल्स ३२९ 


पूजीपति वर्ग के मुक्ति संघर्ष की केवल पहली ' अवस्थाबों तक ही -- 
तेरहवी से सत्रहवी शताब्दी तक ही--सीमित है । और, इसका कारण, 
जैसा कि फोयरवास्ते सोचता है, मनुष्यों के दिल और उनकी घार्मिक 
आवश्यकंताएँ नही थी, बल्कि इसका कारण मध्यय्रुगों का वह सम्पूर्ण 
पुराना इतिहास था जो घर्मं तथा ईइवर-नान की विचारघाराओ के 
अलावा और किसी प्रकार की विचारधारा से परिचत नही था। किन्तु, 
१८वी शताव्दी का पूजीपति वर्ग जब इतना मजबूत हो गया कि अपने 
वर्गीय दृष्टिकोण के अनुरूप, स्वयम्‌ अपनी विचांरधारा रख सके, तब 
उसने अपनी महान्‌ और निर्णयकारी क्रान्ति, फ्रान्सीसी क्रान्ति कर दी । 
इस क्रान्ति के समय उसने केवल न्यायगास्त्रीय तथा राजनीतिक विचारों 
के ही नाम पर अपील की थी, धर्म के सम्बन्ध मे सिर्फ उसी हृ॒द तक 
उसने फिक्र की थी जिस हद तक कि उसके मार्ग में वह आड़े जाता था । 
लेकिन इस वात का उसे कभी खयाल तक नही हुआ कि पुराने धर्म के' 
स्थान पर वह एक नये धर्म की स्थापना करे । हर कोई जानता है कि 
रौब्सपियर ने जब ऐसी कोणिश की थी तो वह किस तरह असफल 
रहा था [८३3 

वर्ग विरोधो और वर्ग शासन पर आधारित जिस समाज में हम रह 
रहे है उसने अन्य मानव प्राणियों के साथ केवल मानवी भावनाओं के 
आधार पर सम्बन्धो का निर्माण करने को सम्भावना को आज काफी कम 
कर दिया है। इन भावनाओ को धर्म के उच्चासन पर बवैठाकर इस 
सम्भावना को और भी अधिक कम कर देने का कोई कारण नहीं है। 
इसी तरह, वर्तमान इतिहास-लेखन की पद्धति ने, खासतौर से जमंनी मे, 
महान ऐतिहासिक वर्ग सधर्पो की समझदारी को काफी धुधला बना 
दिया है, इसलिए इस वात की भी अब जरूरत नही है कि इन सघर्षो 
के इतिहास को धामिक इतिहास का मात्र पुछलल्‍ला वनाकर उसकी 
समझदारी प्राप्त करने की सम्भावना को असम्भव बना दिया जाय । 
यहां यह बात भली-भाँति स्पष्ट हो जाती है कि फायरवाखज़ से हम लोग 
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से ही अच्छा है” तो वह यह समझता है कि वह कोई बहुत वड़ी बात कह 
रहा है । परन्तुवह यह भूल जाता है कि जब कोई यह कहता है कि 
मनुष्य स्वभाव से ही बुरा है” तो वह उससे भी कही बड़ी वात कहता 


है ।” 

हीगेल के दर्शन में बुराई वह रूप है जिसके अन्दर ऐतिहासिक विकास 
की प्रेरक गक्ति अपने को सामने प्रस्तुत करती हैं | इसमें दोनो बर्थ मौजूद 
हैं। एक तो यह कि, हर नयी प्रगति पूजी जाने वाली वस्तुओं के विरुद्ध 
अनिवार्य रूप से एक पाप की तरह लगती है; पुरानी और मरणासच्न, 
किन्तु रीति-रिवाज़ द्वारा प्रतिप्ठापित परिस्थितियों. के विरुद्ध वह एक 
विद्रोह की तरह मालूम पड़ती है : और, दूसरे यह कि वर्ग विरोधो की 
उत्पत्ति के वाद से, ऐतिहासिक विकास के उत्तोलको (लीवरो) का जिन 
चीजो ने काम किया है वे मनुप्य की यही पापी लालसाएँ है--वे उसकी 
लिप्सा तथा सत्ता के लिए उसकी लोलुपताएँ है। यह एक ऐसी वास्त- 
विकता है जिसका --सामन्तवाद तथा पूँजीवाद का इतिहास एक लम्बा 
ओर लगातार प्रमाण प्रस्तुत करता है। परन्तु, नेतिक वुराई की ऐतिहासिक 
भूमिका की जाँच-पड़ताल वह करे इसका फायरवास॒ को खयाल तक नही 
भाया था। इतिहास उसके लिए एक ऐसा भयावना प्रदेश बना हुआ था 
जिसके अन्दर उसे अच्छा नही लगता था | खुद उसका यह कथन भी उसके 
हाथों में विल्कुल वांभ बना रहा था कि : “शुरू-शुरू मे प्रकृति के अन्दर 
से जब मनुष्य निकला था तव वह मनुष्य नही था, प्रकृति का एक जीव 
मात्र था। मनुष्य -- मनुष्य, संस्कृति, (तथा) इतिहास की उपज है ।” 

इसलिए , नंतिक अचार-व्यवहार के सम्बन्ध में फ़ायरवाख हमें 
जो बतला सकते हैं वह वहुत ही नगण्य है | सुख प्राप्ति की कामना मनुष्य 
में अन्तंजात है, इसलिए समस्त नैतिकता का आधार उसी को होना 
चाहिए । परन्तु सुख प्राप्ति की कामना का दो-दो तरह से परिष्कार होता 
हैं। एक तो, हमारे कार्यो के स्वाभाविक परिणाम उसका परिप्कार 
करते हैं: विषय-भोग के वाद विषादभरी अन्यमनस्यक्रता आती है और 
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लगातार अति करने से बीमारी पैदा हो जाती है । दूसरे, उसका परिष्कार 
हमारे कार्यो के सामाजिक परिणामों से होता है : यदि सुख-प्राप्ति की 
दूसरे लोगो की ऐसी ही कामना का हम सम्मान नही करते तो वे स्वयम्‌ 
अपनी रक्षा करेंगे और, इस तरह, हमारी अपनी सुख-प्राप्ति की कामना 
के मार्ग मे आड़े आयेंगे । अस्तु, आवश्यक है कि, अपनी इच्छा-पू्ति के 
लिए हम अपने आचरण के परिणामों को ठीक-ठीक समझे और दूसरों 
को भी सुख प्राप्त करने का अपने ही वरावर अधिकार दें । अपने सम्बन्ध 
में बुद्धिसगत आत्म-संयम का इस्तेमाल करना और, दूसरों के साथ, 
व्यवहार मे प्रेम का--वा रम्वार प्रेम का--प्रयोग करता : यही फायरवाख़ 
की नेतिकता के बुनियादी नियम है। उनके अन्य तमास नियम इन्ही 
से निकलते है | परन्तु इन इनी-गिनी उक्तियों ( प्रस्थापनाओं ) की 
तनुता और तुच्छुता को न तो फ़ायरवाख के जोशीले से जोशीले कथन 
छिपा सकते है, न स्टॉर्क की बडी से बी स्तुतियाँ ! 

स्वयम्‌ अपने मे ही लवलीन रहकर भत्यन्त असाधारण परिस्थितियों 
में ही कोई व्यक्ति सुख-प्राप्ति की अपनी कामना को पुरा कर सकता है। 
इससे उसका तथा अन्य लोगो का कोई लाभ नहीं हो सकता । इसके 
विपरीत, मनुष्य यदि सुख-प्राप्ति चाहता है तो अपनी इस इच्छा की 
पूति के लिए उसे वाह्य दुनिया मे लवलीन होना पडता है, उसे उन 
साधनों मे दिलचस्पी लेनी पड़ती है जो उसकी आवश्यकताओं की पूर्ति 
कर सकते है, आर्थात्‌ उसे भोजन, पर-लिज्भ के व्यक्ति, प्ुस्तको, 
बातचीत, बहस-मुबाहसे, वाहरी कामो, इस्तेमाल तथा काम के तमाम 
पदार्थों, आदि में दिलचस्पी लेनी पड़ती है। फ़ायरवार्त का नीतिशास्त्र 
या वो यह मान लेता है कि सन्तृप्ति के ये साधन तथा पदार्थ स्वाभाविक 
रूप से ही हर व्यक्ति को मिल जाते है, अथवा वह सिर्फ ऐसी सीख देता 
है जिस पर अमल नहीं किया जा सकता और इसलिए, उच्च लोगो के 
लिए, जिनके पास ये साधन नही है उसका दमसड़ी भर भी मुल्य नही 
होता । फायरबाख स्वयम्‌ भी इस चीज़ को साफ-साफ कहता है : 
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“महल और झोपड़ी मे मनुष्य अलग-अलग ढंग से सोचता है।” 
“भूख और तकलीफ के कारण अगर तुम्हारे शरीर मे कोई जान नहीं” 
रहती तो तुम्हारे सिर मे, तुम्हारे मस्तिष्क अथवा दिल में, नैतिकता केः 
लिए भी कोई स्थान नही रह सकता ।” “राजनीति को ही हमारा धर्म 
बन जाना चाहिए,” आदि । 

सुख-प्राप्ति की अपनी इच्छा पुरा करने के सम्बन्ध में दूसरों के 
समान अधिकार के विपय में क्या स्थिति इससे वेहतर है ? फायरवाख 
से सबके समान अधिकार की इस वात को निरपेक्ष बताया है; उसने” 
कहा है कि यह बात तमाम कालो और तमाम परिस्थितियों के लिए 
सही है । परन्तु यह चीज़ कब से सही है ? प्राचीन काल में गुलामोंः 
ओर उन्तके मालिको के बीच, अथवा मध्ययुगों मे अद्धें-गुलामों मौर 
उनके सामन्‍्ती स्वामियों के बीच क्या कभी सुख प्राप्ति की इच्छा-पूर्तिर 
करने के समान अधिकार की वात होती थी ? उत्प्रीड़ित वर्ग की 
सुख-प्राप्ति की इच्छा को निर्ममता के साथ और “कानूनी अधिकार के 
द्वारा” क्‍या शासक वर्ग की सुख-प्राप्ति की इच्छा की वलिवेदी पर जबर्देस्तीः 
क़र्बान नही कर दिया जाता था ? हाँ, निस्सन्देह, यह कार्य अनेतिक था; 
परन्तु, अब अधिकारों की समानता की बात को स्वीकार कर लिया गया ' 
है । सामन्तवाद के विरुद्ध अपनी लड़ाई के दौरान तथा पूजीवादी उत्पादक 
के विकास-क्रम मे, जिस समय पूजीपति वर्ग को जागीरो के तमाम विशेषा- 
घिकारो को, अर्थात्‌ व्यक्तिगत विशेषाधिकारों को ख़त्म करने के लिए तथा,. 
कानून की दृष्टि में, पहले निजी कानून के क्षेत्र में और फिर क्रमश: 
सावंजनिक क़ानून के भी क्षेत्र मे तमाम व्यक्तियों की समानता के सिद्धान्त 
की स्थापना करने के लिए मजबूर होना पड़ा था तभी से, और उसी 
मात्रा में, अधिकारों की समानता की इस बात को शब्दों भे स्वीकार कर 
लिया गया है । किन्तु मानसिक अधिकारों के आधार पर सुख-प्राप्ति की 
इच्छा की नाममात्र की ही पूर्ति हो सकती है | सर्वाधिक मात्रा में उसकीः 
पूत्ति भौतिक साधनों के ही आधार पर होती है। किन्तु पूंजीवादी उत्पादनः 
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इस बात की पूरी व्यवस्था कर देता है कि समाव अधिकारों के स्वामी, 
विशाल बहुमत को ये भौतिक साधन सिर्फ़ उतने ही मिल सके जितने कि 
क्रेवल उनके हाड-मास को वनाये रखने के लिए आवश्यक है । इसलिए, 
बहुमत की सुख-प्राप्ति की इच्छा की पूर्ति के समान अधिकार के प्रति 
गुलामी अथवा अर्द्ध-गुलामी की व्यवस्था से अधिक सम्मान का भाव 
"पूंजीवादी उत्पादन के अन्दर कदापि नहीं है। और, सुख के मानसिक 
साधनों के सम्बन्ध में, शैक्षिक साधनो के सम्बन्ध मे--हमारी हालत क्‍या 
कोई वेहतर है ? क्या “सादोवा <४ का स्कूल मास्टर” भी मात्र एक 
काल्पनिक व्यक्ति ही नही है ? 

और भी । नैतिकता के फ़ायरबाख के सिद्धान्त के अनुसार, स्टॉक 
एक्सचेन्ज (सट्टा बाजार) नैतिक आचरण का सर्वोच्च मन्दिर है बशर्ते 
कि आदमी हमेशा सही सट्टा लगाता हो । सुख की मेरी कामना यदि मुझे 
सट्टा वाजार ले जाती है और, अपने कार्य-कलापों के परिणामों का सही- 
सही अनुमान लगाकर, वहाँ यदि मैं इस तरह काम करता हूँ जिससे कि केवल 
सुखकर नतीजे निकलते है और मुझे किसी प्रकार की परेशानियों का 
सामना नही करना पड़ता, अर्थात्‌ यदि मैं सट्टे मे हमेशा जीतता हूँ, तो 
फायरवास्त के अनुसार मेरा आचरण पूर्णतया नैतिक होगा। इसके अलावा, 
ऐसा करके मैं किसी दूसरे भादमी द्वारा सुख-कामना के अपने अधिकार 
का इस्तेमाल किये जाने के मार्ग में भी किसी प्रकार की बाधा नही डालता। 
वह दूसरा आदमी भी उसी प्रकार अपनी इच्छा से सट्टा वाजार गया था 
जिस प्रकार मैं गया था; मेरे साथ उसने जब सटद्ठा किया तो ऐसा उसने 
सुख-प्राप्ति की अपनी कामना के लिए ही किया था उसी तरह जिस तरह 
कि मैने किया था। फिर अगर उसे नुकसान हो जाता है (वह अपना 
रुपया हार जाता है), तो यह बात अपने-आप सिद्ध हो जाती है कि उसका 
काम अनैतिक था क्योंकि उसने गलत अनुमान लगाया था, और चूंकि 
मैंने उसे वह सज़ा दे दी है जिसका वह पात्र था, इसलिए एक आधुनिक 
राडमेन्थस*5 की, तरह अपनी इस सफलता के लिए अभिमानपूर्वक 
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पीठ भी ठोंक ले सकता हूँ। सट्टा बाजार में प्रेम का भी 
शासन होता है --अगर हम उसे केवल एक भावुकतापूर्ण आलकारिक ढं गे 
से नही देखते । इसका कारण यह है कि उसमे (सट्टे बाजार में) प्रत्येक 
व्यक्ति को दूसरों से सुख को प्राप्ति होती है। प्रेम में भी ऐसा ही होना 
चाहिए और व्यवहार मे होता भी ऐसा ही है। अगर अपने कार्यो के 
फल के सम्बन्ध में सही-सही अनुमान लगाकर में जुआ खेलता हूँ और 
इसनिए उसमें जीत जाता हूँ तो मैं न सिर्फ फायरवाखवादी नैतिकता के 
समस्त कठोर से कणर आदेणों का पालन करता हूँ, बल्कि, साथ ही साथ, 
एक धनी व्यक्ति भी बन जाता हूँ ! दूसरे छाब्दों मे, फायरवाख्ध की 
नैतिकता आधुनिक पूजीवादी समाज के लिए ही वनी मालम होती है, 
यद्यपि स्ववम फायरबाख की न तो गायद ऐसी इच्छा रही होगी और न 
उसने इसकी कल्पना ही की रही होगी । 
पर प्रेम ! --हाँ, फायरवास्र के दर्शन मे प्रेम का हुर जगह और हर 
'समय साम्राज्य है। प्रेम उसका वह अद्भुत देवता है जो व्यावहारिक 
जीवन की सभी कठिनाइयो पर विजय पाने मे मदद देता है । -- और 
यह भी एक ऐसे समाज में जो एक दूसरे के सर्वथा विरोघी हिंत रखने वाले 
चर्गों मे वेँटा हुआ है ! यहाँ आकर उसके दर्शन के ऋरान्तिकारी रूप का 
अन्तिम अवशेष भी थन्तर्घान हो जाता है। रह जाती है केवल वही 
थुरानी वकवास : एक दूसरे से प्रेम करो ! -- लिग अथवा हैसियत क 
विचार किये बिना एक 'दूसरे को छाती से लगा लो ! -- मेल-मिलाप का 
शणखक सावेतन्रिक उत्सव मनाओ ! 
संक्षेप में, नेतिकता के फायरवाखवादी सिद्धान्त का भी वही हथ्न 
होता है जो उसके पदुने तमाम ऐसे सिद्धान्तों का हुआ है । इस सिद्धान्त 
'की रचना तमाम कालो, तमाम कौमो, तथा तमाम परिस्थितियों के लिए 
की गयी हैं; और ठीक इसी,कारण से वह कभी भी और किसी 
भी जगह काम नहीं देता । जहाँ तक वास्तविक दुनिया का सम्बन्ध है, 
'ड्समे वह उतना ही वेकार साबित होता है जितना कि काण्ट का विवेक 
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का आदेश वेकार.सावित हुआ था ! वास्तव मे, प्रत्येक वर्ग की, यहाँ 
तक कि प्रत्येक पेशे की, अपनी निजी नैतिकता होती है । और बिना किसी 
मुसीबत मे पड़े हुए इस नैतिकता का जब भी वह उल्लघन कर सकता है 
वह बिना किसी हिचक के करता है। और प्रेम, जिसका काम सबको 
मिलाना है, प्रकट होता है युद्धों के रूप मे, झगड़ो, मुकदमो, घरेल कलह 
भर तलाको के रूप में ! उसके नाम पर एक दूसरे का हर तरह से 
शोपण किया जाता है । 

आखिर यह कैसे हुआ कि फायरवाख ने जो इतना बड़ा काम किया 
था उसका परिणाम इतना अलाभकर निकला ? इसका कारण, बहुत 
सीधा हैं। इसका कारण यह है कि फायरवाख हवाई दुनिया से--जिसके 
लिए उसके दिल में इतनी जबर्देस्त घृणा है--वास्तविकता की जीवित 
दुनिया में जाने की कभी कोणिश नही करता । अपनी पूरी ताकत से वह 
प्रकृति और मनुप्य के नामो की माला जपता रहता है | किन्तु ये चीज़ें 
उसके लिए मात्र शब्द वनी रहती हैं । वास्तविक प्रकृति अथवा वास्तविक 
मानव के सम्बन्ध में कोई भी निश्चित चीज़ हमे बता सकने की क्षमता 
उसमे नही है। फायरवासत्र के अमृर्त मानव से वास्तविक जीवित मनुप्यो 
के पास आदमी तभी पहुँच सकता है जब कि वह उन्हे इतिहास के कर्त्ताओ 
के रूप में देखे । और फायरवाख ठीक इसी चीज को करने से इन्कार 
करता था | यही वजह थी कि १८४८ के वर्ष को वह बिल्कुल नही समझ 
सका था। इस वर्ष - के फलस्वरूप, वास्तविक दुनिया से उसका एकदम 
सम्बन्ध-विच्छेद हो गया था, वह एकान्त की दुनिया में चला गया था। 
इस चीज की भी जिम्मेदारी मुख्यतया जमेनी की तत्कालीन परिस्थितियों 
पर ही थी । इन परिस्थितियों ने ही उस्ते दुःखपूर्ण एकाकी जीवन बिताने - 
के लिए मजबूर कर दिया था । 

परन्तु फायरवाख ने जो कदम नहीं उठाया था उसका उठाया जाना 
जरूरी था। फायरवाख के नये धर्म का मूल निरपेक्ष (अमूर्त) मानव की 
पूजा थी। इसके स्थान पर वास्तविक मानवों और उनके ऐतिहासिक 
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विकास के विज्ञान की पद-प्रतिप्ठा का किया जाना आधदयक था । फायर- 
बाख़ के दर्शन से आगे बढकर, इस काम का श्रीगणेंश १८४४ में सादर ने 
अपने ग्रन्थ पविह्न परिवार में क्रिया था | 


४ 


स्ट्रास, वेयर, स्टर्नर, फायरवास्र --ये सब हीगेलवादी दर्शन की 
शाखाओ के ही प्रतिनिधि थे, क्योकि दर्शन के क्षेत्र को इन लोगों ने 
तिलांजलि नही दी थी। योशु की जीवनी तथा सिद्धान्तशास्त्र लिखने के 
बाद, दर्शन के क्षेत्र में, रेचान की तरह की साहित्यिक कृतियाँ तथा धार्मिक 
इतिहास से सम्बन्धित चीज़ों की ही सृष्टि स्ट्रॉस करता रहा था। वेयर ने 
ईसाई धर्म की उत्पत्ति के इतिहास के ही क्षेत्र में सिर्फ़ कुछ सफलता 
प्राप्त की थी, किन्तु इस क्षेत्र में उसने जो काम किया था वह महत्व- 
पूर्ण था। वाकुनिन ने स्टनर को प्रूथों से मिला दिया था और उनके 
मेल से जो चीज़ तेयार हुई थी उस पर “अराजकतावाद” का लेविल 
लगा दिया था, किन्तु स्टर्नर इसके बाद भी एक कौतूहल की ही चीज़ 
बना रहा | दाश्शनिक के रूप में अकेले फ़ायरबाख का ही महत्व था। 
किन्तु न केवल दर्शन --जिसे तमाम विश्येप विज्ञानों से ऊपर तथा विज्ञानों 
को एक सूत्र में जोड़ने वाला विज्ञानों का विज्ञान बताया जाता है--- 
उसके लिए एक अलरुष्य दीवार, एक अभेद्य पवित्र वस्तु ही बना रहा, बल्कि, 
एक दार्शनिक की हैसियत से भी चह अघर में ही लटका रहा। नीचे 
वह एक भौतिकवादी था और ऊपर भाववादी। आलोचना करके होगेल 
का खण्डन कर सकने की क्षमता उसमें नहीं थी ; इसलिए उसने उसे 
वेकार कहकर एक तरफ फेंक दिया । जहाँ तक स्वयम्‌ उसका प्रश्न था, 
हीगेलवादी दाशंनिक प्रणाली की ज्ञान-गंगा की तुलना मे वह कोई भी बडी 
चीज प्राप्त नहीं कर सका था। उसकी एकमात्र उपलब्धि था प्रेम का 
एक आउड्म्वरी धर्म तथा एक क्षुद्र, नपुसक नैतिकता । 

किन्तु, हीगेलवादी मतं के विघटन के अन्दर से एक और ही प्रवृत्ति 
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उत्पन्न हुई थी। उसके अन्दर से विकसित होने वाली यही वह एक प्रवृत्ति 
थी जिससे वास्तविक फल निकला है। यह प्रवृत्ति मुलतः माक्स# के 
नाम के साथ जुडी हुई है । 

यहाँ भी भौतिकवादी दृष्टिकोण को अपनाकर ही हीगेलवादी दर्शन 
से सम्बन्ध-विच्छेद किया गया था । इसका मतलब हुआ कि यह दार्शनिक 
प्रवृत्ति इस वात के लिए कृत-सकल्प थी कि वास्तविक जगत्‌ को--प्रकृति 
ओऔर इतिहास को --वह ठीक उसी रूप में देखेगी जिसमें हर उस व्यक्ति 
को वह दिखलाई देती है जो उसे पूर्वकल्पित भाववादी घारणाभों से मुक्त 
होकर देखता है। ते कर लिया गया था कि हर उस भाववादी उड़ान 
को निर्ममता के साथ ठुकरा दिया जायगा जिसका तथ्यों के साथ --किसी 
काल्पनिक नही, वल्कि उनके अपने वास्तविक अन्तसंम्बन्धों के अन्तगंत 

--तारतम्य नही बैठता । और भौतिकवाद का इसके अलावा और कुछ 


# यहाँ में एक व्यक्तिगत सफाई देने की इजाजत चाहता हू । इस सिद्धान्त में 
मेरे अशदान का पिछले दिनों में, वार-वार उल्लेख किया गया है। इसलिए, इस 
बात को बिल्कुल साफ कर देने के लिए, मेरे लिए कुछ शब्द न कहना श्रव एक तरह 
से कठिन हो गया है । श्स वात से तो में इन्कार नहीं कर सकता कि माक्‍से के साथ 
४० व के अपने सहयोग-काल में तथा उससे पहले भी, इस सिद्धान्त की नींव रखने 
के सिलसिले में, और विशेष तौर से उसका विकास करने के सिलसिले में, मेरा भी कुछ 
स्वतंत्र अशदान था । किन्तु उत्तके मुख्य मूलभूत सिद्धान्तों की स्थापना करने का श्रे य, 

खासतौर से अर्थशास्त्र और इतिहास के क्षेत्र में, मार्क्स को ही है । इन सतत 
श्रधिक, जिस श्रन्तिम पेने रूप में इस सिद्धान्त को सन्नवद्ध किया गया है उसका श्रेय 
माक्स को है । अधिक से श्रधिक कुछ विशेष क्षेत्रों में किये गये मेरे काम को 
छोड़कर, मने जो कुछ किया था उसे-माक्स मेरे बिना भी भमल्ली-साँति कर सकते 
थे । माक्स ने जो कुछ किया उसे मे नहीं कर सकता था। मार्क्स हम सबसे ऊचे 
थे, वे दूर तक देखते थे, और उनका दृष्टिकोण अधिक व्यापक तथा तीक्ष्ण था । 
माक्स एक जीनियस थे--असामान्य मेथा के स्वामी थे; व।की हम सबको, अधिक 
से आधिक, प्रतिमाशाली कद्दा जा सकता था । उनके विना यह सिद्धान्त वह न होता 


जो आज है। इसलिए यह ठीक ही है कि उसका नामकरण उनके नाम पर हुआ है। 
(एंगेल्स की टिप्पणी ) । 


रे३ेर घर्स 
मत्तलव भी नही है। किन्तु यहाँ पर पहली” बार भौतिकवादी विश्व- 
दृष्टिकोण को सचमुच गम्भीरता से स्वीकार किया गया था। भौर 
फिर उसे--क्म से कम उसकी मूल विज्वेषताओं में --सुसगत रूप से ज्ञान के 
तमाम क्षेत्रों मे लागु किया गया था । 

हीगेल को एकदम फेंक नहीं दिया गया । इसके विपरीत, उनके 
क्रान्तिकारी पक्ष से, जिसका ऊपर वर्णन किया जा चुका है, अर्थात्‌ उनकी 
इन्द्वात्मक पद्धति से ही श्रीगणेश किया गया । परन्तु, अपने हीगेलवादी 
स्वरूप में यह पद्धति उपयोग-योग्य नही थी। हीगेल के कथनानुसार, 
इन्द्रवादं विचार का आत्म-विकास है। परम विचार न केवल दशाइवत 
काल से मौजूद है --कहाँ पर, यह अजन्नात है --वल्कि सम्पूर्ण मौजूदा 
संसार की वास्तविक जीवित आत्मा भी वही है। उन तमाम प्रारम्भिक 
अवस्थाओं से, जिनका त्कंश्ास्त्र में विस्तार के साथ वर्णन किया गया है, 
निकलता हुआ वह अपने-आप मे विकसित हो जाता है। वे सभी अवस्थाएँ 
उसमें सन्निहित है । फिर वह प्रकृति का रूप धारण करके अपना “अल- 
गाव कर लेता है” (208०४) । वहाँ, विना अपनी चेतना के, प्रकृति की 
अनिवार्यता के भेष में, एक नये विकास-क्रम की अवस्था से वह ग्रुज़॒रता 
है। अन्त में, मनुष्य के रूप में वह फिर आत्म-चेतना प्राप्त कर लेता है । 
फिर अपने बिल्कुल भौड़े रूप से शुरू करके यह आत्म-चेतना इतिहास मे 
मपना अग-विन्यास करती है और, अन्त में, हीगेलवादी दर्शन के रूप मे, 
परम विचार पुनः अपनी पूर्ण सत्ता को प्राप्त कर लेता है। इस भाँति, 
हीगेल के अनुसार, प्रकृति और इतिहास मे जो दन्द्रात्मक विकास दिख- 
लाई देता है, गर्थात्‌, निम्नतर से उच्चतर दिशा में होने वाली प्रगति में 
जो कार्य-कारण का अस्तसंम्बन्ध दिखलाई देता है और जो आखिर में 
तमाम ढेढ़े-मेढ़े रास्ती तथा अस्थायी उलठ-पलटों से होता हुआ अपनी 
सत्ता को स्थापित करता है, चह शाश्वत्त काल से चले आने वाले विचार 
के आत्म-विकास की मात्र एक नक़ल (46520) है । यह बात्म- 
विकास कहाँ होता रहा है यह कोई नही जानता, किन्तु'हर हालत में वह 
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चिन्तनज्ञील मानवी मस्तिष्क से स्वतत्र ही कही होता रहा है। इस 
विचा रधारात्मक विक्ृति का अन्त करना आवश्यक था। धारणाओ को 
एक बार फिर हमने भौतिकवादी ढग से अपने मस्तिष्को में ग्रहण क्रिया-- 
अर्थात्‌ वास्तविक वस्तुओं को परम घारणा (विचार) की इस या उस 
अवस्था के प्रतिरूपो के रूप मे देखने के वजाय हमने उन्हे वास्तविक 
वस्तुओ के प्रतिर्पो (//99//42/") की तरह देखा | इस भाँति दच्द्रवाद 
गति के आम नियमों का विज्ञान बन गया--वाह्य जगत तथा मानवी 
चिन्तन दोनो के गति सम्बन्धी आम नियमों का विज्ञाच। ये निथम दो 
प्रकार के हैं | मूल तत्व में वे एक ही है, किन्तु उनकी अभिव्यक्ति के रूप 
में अन्तर है। मानवी मस्तिष्क उनको सचेतन ढग से लागू कर सकता है, 
किन्तु प्रकृति के क्षेत्र मे तथा अभी तक अधिकाशतया मानवी इतिहास के 
क्षेत्र मे भी ये नियम अचित रूप से, आकस्मिक लगने वाली घटनाओं की 
एक अन्तहीन शूखला के बीच, एक बाह्य आवश्यकता के रूप मे काम 
करते जाये है । चीजो को इस तरह से ग्रहण करने के फलस्वरूप, 
अवधारणाओ (विचारो) का हन्द्रवाद स्वयम्‌ वास्तविक ससार, की 
इन्द्ात्मक गति का सचेत प्रतिविम्व मात्र बन गया और, इस प्रकार, 
हीगेल के द्न्द्रवाद को सीधा खड़ा कर दिया गया, अथवा, यह कहना 
चाहिए कि, पहले वह सिर के वल,खडा हुआ था और शब उसे उसके 
पैरों के ऊपर खडा कर दिया गया | यह भी कुछ कम उल्लेखनीय बात 
नहीं है कि इस भौतिकवादी हन्द्रवाद की खोज, जो वर्षो से काम का 
हमारा सबसे अच्छा भौज़ार जौर हमारा सदसे तेज़ हथियार रहा है, केवल 
हम दो ने ही नही की थी, बल्कि, हमसे और यहाँ तक कि हीग्रेल से भी 
स्वतंत्र रूप से, एक जर्मन मजदूर ने, डीटजगेन” ने भी कर ली थी । 
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मस्तिष्क के कार्य की ग्रकृति हाथ से क्राम करने वाले एक मजदूर द्वारा लिखित) 
हेम्वर्ग, मेसतर, १८६६ । (एग्रेल्स को टिप्पणी ) 








३३४ धर्म 
इस प्रकार, हीगेलवादी दर्शन के ऋान्तिकारी पक्ष को फिर से जिन्दा 
कर लिया गया। साथ ही साथ, उसे उस 'भाववादी साज-छ्ंगार 
से मुक्त कर दिया गया जिसकी वजह से हीगेल के हाथो उसे सुसंगत रूप 
में लागू नही किया जा सका था। संसार को बनी-बनायी वस्तुओं के 
एक सग्रह के रूप में नही, वल्कि प्रक्रियाओं के एक ऐसे समूह के रूप में 
देखा जाना चाहिए जिसके अन्तर्गत न केवल ऊपर से स्थायी दिखलाई 
देनें वाली वस्तुएँ, बल्कि हमारे मस्तिष्कों में उनके मानसिक प्रतिरूप भी, 
अवधारणाएँ भी, अनवरत गति से जीवन और निर्वाण को दशाओं से 
गुजरती रहती है; जिसके अन्तर्गत, ऊपर से दिखलाई देने वाली समस्त 
आकस्मिकता तथा समस्त अस्थायी अपकर्पो के बावजूद, अन्त मे, प्रगति- 
शील दिशा में विकास की ही विजय होती है -- यह महान्‌ बुनियादी 
विचार, यह महान मूलभूत समक्ष, विशेष तौर से हीगेल के काल से, 
साधारण चेतना में इतती मजबूती से पैठ गयी है कि अब इस आम बात 
का मुश्किल से ही कभी कही विरोध किया जाता है। किन्तु इस मूलभूत 
विचार को दब्दों में स्वीकार कर लेना भर परीक्षण के प्रत्येक क्षेत्र में 
ब्योरे के साथ वास्तविक रूप में उसको लामू करना -ये दो भिन्न-भिन्न चीजें 
है । परन्तु जाँच-पडताल का कार्य सदा यदि इसी दृष्टिकोण से आरम्भ 
किया जाता है, तो अन्तिम समाधानों तथा शाहवत्त सत्यो की बात 
खत्म हो जाती है, फिर उनकी माँग का सदा के लिए अच्त हो जाता है । 
आदमी को फिर सदा इस चीज़ का ध्यान रहता है कि समस्त उपाजित 
ज्ञान की एक अनिवाये सीमा होती है, तथा वह उन परिस्थितियों द्वारा ' 
प्रभावित होता है जिनमे उसे प्राप्त किया जाता है। दूसरी तरफ, फिर 
आदमी ने अपने को उन विरोधो (॥70॥6889) से -- सत्य और झ्यूठ, 
अच्छे और बुरे, अभिन्न और भिन्न-भिन्न, आवश्यक और आकस्मिक के 
बीच के विरोधों की बात से आतकित नही होने दिया। पुराने अधिभूत- 
वाद के लिए, जो अब भी प्रचलित है, ये विरोध अलष्य थे । पर अब 
आदमी समझ गया था कि इन विरोघधों (विपरीतताओं) की सत्यता 
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केवल सापेक्ष है; कि जिसे इस समय सच्चा माना जाता है उसका छिपा 
हुआ झूठ का भी एक पहल है जो बाद में अपने आप को प्रकट करेगा, 
ठीक उसी तरह जिस तरह कि जिसे आज झूठा माना जाता है उसका 
सत्य का भी एक पक्ष है जिसकी वजह से पहले उसे सत्य समझा जा सका 
था ।.आदर्मश जानता है कि जिसे आवश्यक बताया जाता है उसकी 
> रचना केवल आकस्मिक घटनाओ से हुई है और तथाकथित आकस्मिक 
उस रूप का नाम है जिसकी ओट में आवश्यकता अपने को छिपाये 
रखती है -- इत्यादि । 
जाँच-पडताल तथा चिन्तन के उस पुराने तरीके के, जिसे हीगेल ने 
“अधिभूतवादी” तरीका कहा है, अस्तित्व का उसके जमाने में बहुत 
काफी ऐतिहासिक औचित्य था। यह तरीका वस्तुओं को पहले से 
निर्धारित, स्थिर तथा स्थायी वस्तुओं के रूप मे देखना पसन्द करना था। 
इस तरीके के अवश्वेष अब भी लोगो के दिमागों में मजबूती से जमे हुए 
है। प्रक्रियाओं की जॉच-पडताल सम्भव हो सके इसके लिए भावश्यक था 
कि पहले वस्तुओं की जॉँच-पडताल की जाय । इसके पहले कि आदमी 
यह देख सके कि किसी वस्तु मे क्‍या परिवर्तत हो रहे है यह जानना 
जरूरी था कि वह विशेष वस्तु है क्या । प्रकृति विज्ञान के सम्बन्ध में 
भी यही बात थी। पुराने अधिभूतवाद का, जो वस्तुओ को पूरी बनी- 
बनाई चीजो के रूप मे देखता था, जन्म एक ऐसे प्रक्ृत्ति विज्ञान के गर्भ 
से हुआ था जो मृत तथा जीवित वस्तुओ की पूरे तौर से तैयार चीज्ञो के 
रूप में जाँच-पड़ताल करता था । किन्तु जब जाँच-पड़ताल का यह काम 
इतना आगे बढ गया कि यह सम्भव हो गया कि उन परिवतंनों की 
व्यवस्थित ढग से जाँच-पडताल करने के कार्य को हाथ मे लेने का 
निर्णायक कदम उठाया जा सके जो स्वयम्‌ प्रकृति के अन्दर इन वस्तुओं 
में होते है, तब, दर्शन के क्षेत्र मे भी, पुराने अधिभूतवाद की मृत्यु का 
घण्टा बज गया | और, वास्तव मे, पिछली शताब्दी के अन्त काल तक 
प्रकृति विज्ञान मुख्यतया एक संग्रह करने वाला विज्ञान था, पूरे तौर 
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रे तैयार चीज़ों का विज्ञान; किन्तु, हमारी दताब्दी में, बह मूलतः 
व्यवस्यित फरने वाला विज्ञान बन गया है, - प्रक्रियाओं का, इन वस्लुरओं 
की उत्पति और विकास का, तथा उन अन्तर्संम्वन्धो का विज्ञान बन गया 
है जो प्रकृति की इन तमाम प्रक्रियाओं को सूभ्रवद्ध करके एक महान्‌ 
इकाई की रचना करते है। देंहिकी की, जो परौदों और पश्चुओ के 
शरीरों में घटनेवाली प्रक्रियाओं फी जाँच-पठउताल करती है; आ्रीशिकी 
की, जो जीवाणु अवस्था से परिपववता की अवस्था तक प्रत्येक शरीर की 
विकास-क्रिया की छानवीन करने का काम करती है; भोमिकी की, जो 
पुथ्वी के तल के क्रमण: निर्माग की क्रिया की जाँच-पठताल करती है -- 
इन सबकी उत्पत्ति हमारी ही शताब्दी मे हुई टे । 

परन्तु, इन सबसे अधिक, प्राकृतिक प्रक्रियाओं के अस्तर्संम्बन्ध- 
विपयक हमारे ज्ञान को अत्यन्त तेजी से आगे बढाने में जिन चीजों ने 
मदद दी है वे तीन महान रोज हैँ । उनमें पहली खोज कोधिया की है । 
इसी इकाई की गुणन तथा विभेदन-क्िया के आधार पर पादे और पश्चु 
का सम्पूर्ण शरीर विकसित होता है । इसमे न केवल यह बात साफ हो जाती 
है कि समस्त उच्चतर प्राणियों का विकास तथा प्रस्फुटन एक ही सामान्य 
नियम के अनुसार होता है; बल्कि, कोधिफा छी परिवर्तित होने की 
क्षमता के आधार पर वह मार्ग भी स्पष्ट हो जाता है जिस पर चतकर 
प्राणी अपनी जातियों को बदल ले सकते है, और, इस भाँति, व्यक्तिगत 
विकास की अवस्था से भी आगे बढ़ सकते है । 

दूसरी खोज ऊर्जा के रुपान्तरण के सिद्धान्त की है । इसने यह सिद्ध 
कर दिया है कि वे तमाम तथाकथित शक्तियाँ जो सबसे पहले निर्जीव 
प्रकृति भें सक्तिय दिखलाई देती है --याती यांतिक शक्ति तथा उसकी 
सम्पूरक -- तथाकथित स्थितिज ऊर्जा, ऊष्मा, विकिरण (प्रकाश अवबा 
विक्रीणं ऊष्मा), विद्युत, चुम्बकत्व तथा रामायनिक ऊर्जा --ये सारी 
शक्तियाँ एक ही सर्वव्यापी गति की अभिव्यक्ति की नाना शबले (रूप) 
है। ये निश्चित अनुपातों में एक दूसरे के रूप मे परिवर्तित होती रहती 
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हैं जिससे कि उस चीज़ के स्थान में जिसकी एक निरिचत मात्रा लुप्त 
हो जाती है दूसरी चीज़ की एक “निदिचत मात्रा का प्रादुर्भाव हो जाता 
है और, इस भाँति, प्रकृति की सम्पूर्ण गति उसके एक रूप के दूसरे रूप 
में रूपान्तरण की सतत क्रिया का रूप ले लेती है। 
अन्तिम खोज, जिसे सबसे पहले एक सुसम्बद्ध रूप में डारवित ने 
निर्धारित किया था, इस चीज़ का प्रमाण थी क्ि प्रकृति की सजीव 'उत्प- 
त्तियो का, जिनमे मानव भी शामिल है, हमारे चारो ओर आज जो भण्डार 
दिखलाई देता है वह विकास की एक ऐसी लम्बी क्रिया का परिणाम है 
जिसमे शुरू के चन्द एक-क्रोशी य कीटाणुओ से ही सबका प्रस्फुटन हुआ 
है। और ये कीटाणु स्वयम्‌ ऐसे प्रोटोप्लाज़्म (जीव-द्रव्य) अथवा एल्वू- 
मेन (भण्डकल्प) से उत्पन्न हुए हैं जिनकी उत्पत्ति रासायनिक क्रियाओं 
से हुई थी । 
इन तीन महान्‌ खोजो की मदद से प्राकृतिक विज्ञान के क्षेत्र मे जो 
विश्ञाल प्रगति हुई है उसकी वजह से अव हम ऐसे स्थान पर पहुँच गये हैं 
जहाँ न केवल हम यह दिखला सकते है कि विशिष्ट क्षेत्रों मे प्रकृति की 
प्रक्रियाओं के बीच पारस्परिक सम्बन्ध है, बल्कि यह भी सिद्ध कर सकते 
हैं कि ये समस्त विधभिष्ट क्षेत्र भी पूरे तीर से आपस मे एक सूत्र में बंधे 
हुए हैं। इस प्रकार, स्वयम्‌ अनु भव-सिद्ध प्राकृतिक विज्ञान ने जो तथ्य 
प्रस्तुत कर दिये हैं उन्ही की सहायता से, प्रकृति के अन्दर पाये जाने वाले 
अन्तसंम्बन्ध का एक पूर्ण चित्र लगभग एक व्यवस्थित रूप में हम सामने 
प्रस्तुत कर दे सकते है। इस सर्वंतोमुखी चित्न को प्रस्तुत करने के काम 
को पहले तथाकथित प्राकृतिक दर्शन का काम माना जाता था। वास्तविक, 
किन्तु अभी तक अज्ञात, अन्त म्वन्धो के स्थान में आदर्श, काल्पनिक 
अन्तर्सम्बन्धी को रखकर तथा भअप्राप्त तथ्यों की जगह मनगढन्त चीजों 
को पेश करके तथा वास्तविक रूप से रिक्त स्थानों की केवल दिमागी तौर 
से पूर्ति करके ही वह इस कार्य को सम्पन्न करता था । इस कार्य के क्रम 
मे उसने अनेक ओजर्वी विचारों की कल्पना की थी और वाद मे होने- 
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वाली अनेक खोजों के पूर्व संकेत दिये थे; क्रिन्तु, साथ हो साथ, उसने 
काफ़ी चीजें ऐसी भी प्रस्तुत की थी जो निरी वकवास थी। और, दर- 
असल, इसके अलावा और कुछ हो भी नहीं सकता था | भाज, जब कि 
अपने काल के लिए उपयुक्त, "प्रकृति का श्रखलावद्ध ज्ञान” प्राप्त करने 
के वास्ते केवल इस बात की आवश्यकता रह गयी है कि प्राकृतिक विज्ञान 
की जाँच-पड़ताल के परिणामों को केवल दन्द्वात्मक रूप से, अर्थात्‌, उनके 
अन्तसंम्बन्ध जैसे है ठीक उसी रूप में हृदयगम कर लिया जाय; जब कि 
इस अन्‍्तसंम्बन्ध का इन्द्वात्मक स्वरूप प्रकृति वैज्ञानिकों के अधिभूतवादी 
ढंग से शिक्षित मस्तिष्को के अन्दर भी उनकी इच्छा के विरुद्ध घुसता जा 
रहा है, तो समझ लेना चाहिए कि प्राकृतिक दर्शन की इह लीला अब 
पूर्णतया समाप्त हो गयी ! उसको फिर से जीवित करने का प्रत्येक प्रयत्न 
न केवल निष्प्रयोजन, वल्कि पीछे की ओर ले जाने वाला फ़दम होगा । 
परन्तु जो वात प्रकृति के सम्बन्ध में सही है --जिसे कि विकास की 
एक ऐतिहासिक क्रिया के रूप मे यहाँ स्वीकार कर लिया गया है --वही 
उसकी तमाम शाखाओं सहित समाज के इतिहास के सम्बन्ध में भी तथा 
उन तमाम विज्ञानो की समष्टि के सम्बन्ध में भी सही है जिनका मानवी 
(तथा दैवी) वस्तुओ से सम्बन्ध है। इस क्षेत्र में भी, इतिहास, इन्साफ़, धर्म, 
आदि के दर्शन का निर्माण घटनाथों के द्वारा स्पष्ट किये जा सकने वाले 
वास्तविक अन्‍्तर्सम्बन्धों के स्थान में दार्शनिक के दिमाग में गढ लिये गये 
काल्पनिक अन्तर्सम्वन्धो को रखकर किया गया है; उसकी पूर्णता में तथा 
उसके अलग-अलग अगो में भी इतिहास को विचारों के क्रमश: होते जाने 
वाले प्रत्यक्षीकरण के रूप भे समझा गया है --और, जैसा कि स्वाभाविक 
है, इसे स्वयम्‌ दार्शनिक के अपने प्रिय विचारो के क्रमशः होते जाने वाले 
प्रत्यक्षीकरण के रूप में ही हमेशा देखा-समझा गया है । इस सिद्धान्त के 
अनुसार, इतिहास, अचेतन रूप से, किन्तु अनिवार्य रूप से, पहले से निर्धारित 
एक आदश लक्ष्य की ओर बढ़ता आया है । उदाहरण के लिए, हीगेल के 
दर्शन मे वह (इतिहास--अनु ०) उसके परम विचार के प्रत्यक्षीकरण की 
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दिल्ला मे प्रगति करता आया है--और परम विचार की दिशा में होने 
वाली यह अपरिव्त॑नीय प्रवृत्ति ही ऐतिहासिक घटनाओो के आन्तरिक्त 
धन्तर्सम्बन्ध का आधार रही है ! इस प्रकार, वास्तविक, तव तक अज्ञात 
अन्तर्सम्बन्ध के स्थान मे एक नये रहस्यपूर्ण--अचेतन, मथवा क्रमश: चेतना- 
सम्पन्न होते जाने वाले--विधाता की स्थापना कर दी गयी थी । इसलिए, 
जिस प्रकार प्रकृति के क्षेत्र में किया गया था उसी प्रकार यहाँ भी यह 
आवश्यक हो गया था कि वास्तविक अन्तर्सम्बन्धों का पता लगाकर इन 
मनगढ़न्त, कृत्रिम अन्तर्संम्बन्धो का अन्त कर दिया जाय । --अन्तिम रूपए 
से इस कार्य का भर्थ यह होता है कि गति के उन आम नियमो को खोज 
निकाला जाय जो मानव समाज के इतिहास मे अपने को निर्देशक नियमो 
के रूप मे प्रकट करते है । 

किन्तु, एक बात में समाज के विकास का इतिहास प्रकृति के विकास 
के इतिहास से मूलतः भिन्न सिद्ध होता है । प्रकृति मे--उसके ऊपर मनुष्य 
के घात-प्रतिघात की वात को अगर हम छोड़ दें-केवल अन्धी, अचेतन 
शक्तियाँ एक दूसरे पर घात-प्रतिघात करती रहती है और आम नियम 
इन्ही की परस्पर-क्रिया के माध्यम से काम करता है | जो तमाम चोजें 
होती हैं उनमे से कोई भी चीज सचेत ढग से इच्छित लक्ष्य के रूप मे नहीं 
होती--न उन असख्य प्रकट आकस्मिक घटनाओ के क्षेत्र में जो सतह पर 
दिखलाई देती है, और न उन अन्तिम परिणामों के क्षेत्र मे जो इन 
आकस्मिक घटनाओ मे अन्तरनिहित नियमितता की पुष्टि करते हैं। इसके 
विपरीत, समाज के इतिहास के क्षेत्र मे समस्त कर्त्तागण चेतवावान होते है, 
वे सकल्‍प अथवा गाढाभिलापा के साथ काम करने वाले मनुष्य होते है, 
वे निश्चित लक्ष्यो की दिशा मे काम करते है। किसी सचेत उद्देश्य के 
बिना, किसी अभीष्सित लक्ष्य के बिना कुछ नही होता । यह फर्क यद्यपि 
ऐतिहासिक जाँच-पड़ताल के लिए महत्वपूर्ण है, विशेष तौर से अलग-अलग 
' युुगो और घटनाओ की जाँच-पडताल के लिए, --किन्तु इस बात को वह 
नही बदल सकता कि इतिहास का क्रम किन्‍्ही आन्तरिक आम नियमों से 
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निर्देशित होता है। क्योंकि, यहाँ भी, समग्रता में, तमाम व्यक्तियों के 
अभीप्सित लक्ष्यों के वावजूद, संयोग (आकस्मिकता) का ही राज्य फैला 
दिखलाई देता है। जिस चीज़ की इच्छा की जाती है वह विरले ही होती 
है; अधिकाशतया तो नाना अभीष्सित लक्ष्य एक-द्रसरे को काट देते हैं 
ओर आपस में टकरा जाते है, अथवा प्रारम्भ से ही ये लक्ष्य असाध्य होते 
हैं, अथवा उन्हे प्राप्त करने के साधन अपर्याप्त होते हैं । इस प्रकार, 
असंख्य वैयक्तिक इच्छाओं तथा वैयक्तिक कार्यो के संघर्ष इतिहास के 
क्षेत्र में एक ऐसी स्थिति पैदा कर देते हैं जो पूर्णतया उस स्थिति के समान 
होती है जो अचेतन ग्रक्षति के क्षेत्र में पायी जाती है। कार्यो के लक्ष्य तो 
अभीष्सित होते है, किन्तु इन कार्यो के फलस्वरूप जो वास्तविक परिणाम 
निकलते है वे अभीष्सित नहीं होते; अथवा जब कभी वे अभीष्सित लक्ष्य 
के अनुरूप प्रतीत होते है तव भी उनके जो अन्तिम फल निकलते हैं वे 
अभीप्सित फलों से सर्वथा भिन्न होते हैं। इस प्रकार, समग्र रूप से देखने 
पर, ऐतिहासिक घटनाएँ भी सयोग से ही निर्देशित मालूम होती हैं। 
किन्तु जहाँ सतह पर संयोग (आकस्मिक घटनाओ) का आधिपत्य होता है, 
वाल्तव में वहाँ भी सर्देव आन्तरिक, छिपे हुए नियमों से ही वह निर्देशित 
होता है। प्रश्व केवल इन नियमों को खोज निकालने का होता है । 
अपने इतिहास का मनुप्य स्वयम्‌ निर्माण करते हैं -- उसका परिणाम 
चाहे जो कुछ हो । प्रत्येक व्यक्ति अपने अभीष्सित लक्ष्य को प्राप्त करने 
की सचेत रूप से चेष्टा करता है। भिन्न-भिन्न दिल्लाओं में काम करने 
वाली ऐसी अनेक इच्छाओं तथा वाह्य जगत्‌ पर पड़ने वाले उनके नावा- 
विधि प्रभावों का संयुक्त परिणाम ही इतिहास होता है । इस तरह, यह 
बात भी महत्वपूर्ण होती है कि अनेक व्यक्ति किस चीज की इच्छा रखते 
हैं। इच्छा -गाढ़ामिलापा, अथवा सोंच-विचार से निश्चित होती है । 
किन्तु वे उत्तोलक्त (कारण) जो तात्कालिक रूप से गराढ़ाभिलापा अथवा 
विचारों को निश्चित करते हैं नाना प्रकार के होते है । आंशिक रूप से' 
वाह्य वस्तुएँ ऐसे उत्तोलक वन सकती है; भांशिक रूप से आदर्शवादी 
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ग्रेरणाएँ, महात्वाकांक्षाएँ, “सत्य तथा न्याय के लिए उत्साह,” व्यक्तिगत 
घुणा की भावना, अथवा तरह-तरह की मात्र व्यक्तिगत सनकें तक इन 
उत्तोलको का काम कर सकती है । किन्तु, एक ओर तो, हम इस चीज् 
को देख चुके है कि इतिहास के क्षत्र मे सक्रिय अनेक व्यक्तिगत इच्छाओं 
के फलस्वरूप अधिकाशतया ऐसे परिणाम निकलते हैं जो उन परिणामों 
से स्वंधा भिन्न होते है जो अभीष्सित होते है-- और बहुघा तो अभीष्सित 
परिणामी के वे बिल्कुल उल्टे होते है, इसलिए, सम्पूर्ण परिणाम के 
सन्दर्भ मे, व्यक्तियों की इच्छा-आककांक्षाएँ भी केवल गौण महत्व रखती 
है । दूसरी ओर, यह प्ररन उठता है कि तब फिर इन इच्छा-आकाक्षाओ 
के पीछे कौन-सी चालक शक्तियाँ काम करती है ? वे कौन से ऐतिहासिक 
कारण है जो कर्त्ताओ के मस्तिष्कों मे इन प्रेरणाओं (इच्छा-आर्काक्षाओ) 
का रूप ले लेते है ? 

पुराने भीतिकवाद ने यह प्रश्न अपने से कभी पूछा ही नहीं था। 
इसलिए, इतिहास सम्बन्धी उसकी घारणा, अगर उसकी कोई घारणा है 
भी, मूलतः: उपयोगितावादी है। हर चीज का निर्णय वह कार्य के प्रयोजनों 
(प्रेरणाओ) के आधार पर करता है। इतिहास के रगमच पर काम करने 
वाले मनुष्यों को वह उत्तम (सच्चरित्र) और नीच (दुर्चरित्र) की 
श्रेणियों मे वाँट देता है और फिर देखता है कि, भामतौर से, उत्तम लोग 
ठग लिये जाते है और नीच लोग जीत जाते है । अस्तु, पुराने भीतिकवाद 
को लगता है कि इतिहास के अध्ययन से कोई बहुत ज्ञानवर्धक वस्तु नही 
प्राप्त की जा सकती, और हमे भी यह स्पष्ट हो जाता है कि इतिहास के 
क्षेत्र मे पहुँचकर पुराना भौतिकवाद स्वयम्‌ अपने प्रति अनुत्तरदायी वन 
जाता है, क्योकि, इसके वजाय कि वहु इस बात की छानवीन करे कि इस 
क्षेत्र मे काम करने वाली आदर्श प्रेरक शक्तियो (भाववादी प्रयोजनो) के 
पीछे क्या है, इन प्रेरक शक्तियों की परिचालक दक्तियाँ क्या है, वह इन 
आदर्फ-प्रेरक शक्तियों को (भाववादी प्रयोजनों को) ही अन्तिम कारण 
मान लेता है | असंगति इस बात में नही है कि आदर्श (भाववादी) प्रेरक 


शा 


शेर घ् 


दक्तियों (या प्रयोजनों) की सत्ता को स्वीकार कर लिया गया है, बल्कि 
इस बात मे है कि जाँच-पड़ताल के काम को इस बात का पता लगाने के 
लिए और आगे नही बढ़ाया जाता कि इन आदर्श (भाववादी) प्रेरक 
शक्तियों के पीछे कौन कारण काम करते हैं। दूसरी तरफ़, इतिहास का 
दर्शन, विशेष रूप से हीगेल का दर्शन, इस बात को स्वीकार करता है कि 
इतिहास के रगमच पर काम करने वाले मनुष्यो की प्रत्यक्ष तथा वास्तविक 
रूप से काम करने वाली प्रेरणाएँ भी ऐतिहासिक घटनाओं का भन्तिम 
कारण कदापि नही होती; इन प्रेरणाओं के पीछे दूसरी प्रेरक शक्तियाँ 
होती है जिनकी खोज की जानी चाहिए । किन्तु यह दर्शन इन शक्तियों 
को स्वयम्‌ इतिहास के अन्दर नही ढूंढता, वल्कि वह उन्हे बाहर से, 
दार्शनिक विचारधारा के क्षेत्र से इतिहास के क्षेत्र मे लाता है । उदाहरण 
के लिए, प्राचीव यूनान के इतिहास की स्वयम्‌ उसके आन्तरिक अच्त- 
संम्बन्धों के आधार पर व्याख्या करने के वजाय, हीगेल केवल यह कह 
देता है कि वह “सौन्दर्यमय वेयक्तिकता के स्वरूपो” का प्रस्फूटन है, एक 
“कलाक्ृति” का प्रत्यक्षीकरण है--इसके अतिरिक्त कुछ नही ! प्राचीन 
यूनानियों के विषय में हीगेल ने बहुत-कुछ ऐसा भी लिखा है जो उदात्त 
भौर गम्भीर है, किन्तु उसके कारण इस चीज़ को कहे बिना नही हम 
आज रह सकते कि इस तरह की व्याख्या से, जो मात्र शब्द-जाल है, हमें 
सन्तृष्ट नही किया जा सकता । 

इसलिए, जब यह सवाल उठता है कि उन्त परिचालक शक्तियों की 
जाँच-पड़ताल की जाय जो --चेतन अथवा अचेतन रूप से, और वास्तव में, 
बहुधा अचेतन रूप से ही -- इतिहास के रगमच पर काम करने वाले. 
मनुष्यों की प्रेरणाओ के पीछे काम करती है और, अन्ततोगत्वा, जो इति- 
हास की वास्तविक परिचालक शक्तियों का काम करती है, तब प्ररंन यह 
नही होता है कि इक्के-दुक्के व्यक्तियों की -- वे चाहे जितने बड़े व्यक्ति 
हो, -प्रेरणाओं की जाँच-पड़ताल की जाय, बल्कि यह होता है कि इस 
बात की जाँच-पड़ताल की जाय कि वे प्रेरणाएँ कौन सी है जो विद्ञाल जन 
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समुदायों को, पुरी की पूरी कौमो को, तथा हर कौम के अन्दर पूरे के 
पूरे वर्गों को, आन्दोलित और गतिशील बना देती है -- और, यह भी, 
केवल क्षण भर के लिए नही, उस क्षणिक सूखे भूसे की आग की तरह नही 
जो तुरन्त ही बुझ जाती है, बल्कि एक ऐसी स्थायी कर्मंठता के लिए जो महान 
ऐतिहासिक परिवेंतन पैदा करती है । उन परिचालक कारणों का पता 
लगा कर ही जो, कार्यरत जन समुदायों और उनके नेताओ -- तथाकथित 
बड़े आदमियों -- के मस्तिष्कों मे, स्पष्ट अथवा अस्पष्ट रूप से, सीधे-सीधे 
अथवा सैद्धान्तिक, यहाँ तक कि गौरवान्वित रूप से, सचेत प्रेरणाओं के रूप 
में प्रतिविम्बित होते है, हम उन नियमों का पता-निद्यान पा सकते हैं जो 
सम्पूर्ण इतिहास के क्षेत्र में तथा विभेप कालों और विजेप देयो में शाम 
करते है। उस प्रत्येक वस्तु को जो मनुष्यो को गतिशीन बनाती है उनके 
मस्तिष्कों के अन्दर से गुजरना होता है; परन्तु मस्तिष्क के अन्दर वह 
कौन-सा स्वरूप घारण करेगी यह बहुत कुछ उरा वक़्त की परिस्थितियों 
पर निर्भर करेगा । मजदूर यद्यपि उस दरह मणीनो को अब नही तोडते 
जिस तरह राइन के किनारे १८४८ में वे उनके टुकड़े-टुकडे कर देते थे, 
किस्तु इसका मतलब यह कदापि नही होता कि अब उन्होंने पूँजीबादी 
मशीन उद्योग के साथ सामंजस्य स्थापित कर लिया हैं। 

किन्तु, पिछले तमाम कालो में जहाँ इतिहास के इन परिचालक कारणों 
की जाँच-पडताल करना लगभग असम्भव था -- क्योंकि उनके और 
उनके परिणामों के परस्पर सम्बन्ध पेचीदा तथा प्रच्छन्न होते थे -- वही 
हमारे वर्तमान युग ने इन परस्पर-सम्बन्धो को इतना सुवोध बना दिया 
है कि इस पहेली को हल किया जा सकता है। बड़े पैमाने के उद्योग-बन्धो 
की स्थापना के बाद से, अर्थात्‌, कम से कम १८१५ की योरोपीय शान्ति- 
सन्धि के वाद से, यह बात इगलण्ड के किसी आदमी से छिपी नहीं रही 
है कि वहाँ जो सारा राजनीतिक सघर्ष हो रहा है उसके मूल में यह 
झगड़ा है कि दो वर्गो, यानी भू-स्वामियों के अभिजात वर्ग तथा पूंजीपति 
वर्ग (मध्यम वर्ग ) में से किस वर्ग का आधिपत्य हो | बोर्वनों के वापिस 
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आ जाने के बाद से, यही चीज फ्रान्स मे देखी गयी हैं । पुनर्स्थापना 
काल के, थायरी से लेकर गिज्ञो, मिगने तथा थायसं तक के इतिहासकार 
भी सब जगह कहते है कि मध्य युगो के वाद के समस्त फ्रास्सीसी 
इतिहास को समझने की भी यही क॒जी है । और, १८३० के चाद से, 
मज़दूर वर्ग को, सर्वेहारा वर्ग को दोनों ही देशो में सत्ता के एक तीसरे 
प्रतिदवन्द्दी ( प्रतियोगी ) के रूप मे स्वीकार कर लिया गया है। परि- 
स्थितियाँ दरअसल इतनी स्पप्ट हो गयी थी कि इस वात को न देखने के 
लिए कि आधुनिक इतिहास की चालक शक्ति -- कम से कम दो सबसे 
उन्नत देशो के अन्दर --इन तीन महान्‌ वर्गो का आपसी संघर्ष त्था उनके 
हितों का टकराव है --भादमी को जानबूझकर अपनी आँखे वन्द्र कर , 
लेनी पड़ती । 
किन्तु ये वर्ग अस्तित्व से कैसे आये थे ? पहले की विशाल, सामनन्‍्ती 
भरू-सम्पत्ति की उत्पत्ति के विषय में चाहे पहली ही नजर मे यह कहना 
सम्भव रहा हो कि वह --कम से कम आरम्भ में --राजनीतिक का रणो 
से पैदा हुई थी, उसे बलपूरबंक कब्जा करके प्राप्त किया गया था, किन्तु 
पूजीपति वर्ग तथा सर्वहारा वर्ग के अस्तित्व के सम्बन्ध में तो यह वात्त 
नही कही जा घकती । इनके सम्बन्ध में तो साफ़-साफ़ और धत्यक्ष रूप 
से देखा जा सकता हैं कि इस दो महान्‌ वर्गों का जन्म और विकास शुद्ध 
आर्थिक कारणों से हुआ था । और यह वात भी उतनी ही स्पप्ठ है कि 
भूस्वामियों तथा पूँजीपति वर्ग के बीच सघर्प का कारण, ठीक उसी तरह 
जिस तरह कि पूँजीपति वर्ग तथा स्वहारा वर्ग के बीच भी संघर्ष का 
कारण, सर्वप्रथम और सर्वोपरि आर्थिक हित थे; राजनीतिक सत्ता की 
चाह केवल इन हितो को बढ़ाने के एक साधन के रूप में की जाती थी। 
पूजीपति वर्ग तथा सर्वहारा वर्ग दोनों का उदय आथिक परिस्थितियों में 
हुए परिवर्तत के परिणाम-स्वरूप, और भी निश्चित रूप से कहा जाय तो 
उत्पादन के तरीके में हुए परिवर्तत के परिणाम-स्वरूप -- हुआ था। 
इन दो वर्गों का विकास उस सक्तममण के कारण हुआ था जो उत्पादन के 
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क्षेत्र मे पहले दस्तकारो के सघ ( गिल्ड ) से कारखानो के हस्त-निर्माण 
मे, तथा फिर कारखानो के हस्तनिर्माण से भाप जौर यांतिक शक्ति से 
चलने वाले बड़े पैमाने के उद्योग-धन्धो मे हुआ था । एक विशेष अवस्था 
मे पहुँचकर पूजीपति वर्ग द्वारा चालू की गयी नयी उत्पादक शक्तियों के 
वीच --जिनके अन्तर्गत श्रम-विभाजन की व्यवस्था कायम की गयी थी 
और भिन्न-भिन्न काम करने वाले अनेक श्रमिकों [7श्ांथश)थाॉथा] को 
मिलकर काम करने के लिए एक आम निर्माण-शाला ( कारखाने ) में 
ला दिया गया था --तथा इन उत्पादक शक्तियों के माध्यम से विकसित 
होनेवाली विनिमय की परिस्थितियों और आवश्यकताओं के बीच तथा 
इतिहास द्वारा सौपी गयी और कानून द्वारा पविन्न बना दी गयी उत्पादन 
की मौजूदा व्यवस्था के बीच विरोध पैदा हो गया, अर्थात्‌, उनके तथा 
श्रमिक सघ ( गिल्ड ) के विशेषाधिकारों और सामन्‍्ती व्यवस्था के 
अनेक व्यक्तिगत व स्थानीय विशेषाधिकारो के बीच (जो उन रियासत्तों के 
लिए जिन्हे विशेषाधिकार प्राप्त नही थे एक तरह की बेड़ियाँ बने हुए थे) 
विरोध पैदा हो गया । पूजीपति वर्ग जिन उत्पादक शक्तियों का प्रतिनि- 
धित्व करता था उन्होने उत्पादव की उस व्यवस्था के विरुद्ध बग्रावत कर 
दी जिसके प्रतिनिधि सामन्ती भ्रस्वामी तथा श्रमिक संघो के मालिक थे । 
जो फल निकला वह ज्ञात है : सामन्ती वेडियाँ चकनाचूर कर दी गयी। 
इगल्ण्ड में यह काम धीरे-घीरे किया गया, फ्रान्स मे उसे एक ही प्रहार 
में पूरा कर दिया गया । जम॑नी में यह क्रिया अब तक भी पूरी नही हुई। 
परन्तु जिस तरह विकास की एक खास अवस्था में पहुँच कर कारखानों 
में होने वाले हस्तनिर्माण का उत्पादन के सामन्ती तौर-तरीको से टकराव 
होने लगा था, ठीक उसी तरह बड़े पैमाने के उद्योग-धन्धी का अब उत्पा- 
दन की उस पूंजीवादी व्यवस्था के साथ टकराव होने लगा है जिसकी 
उत्पादन की सामनन्‍्ती व्यवस्था के स्थान में स्थापना की गयी थी | इस 
व्यवस्था से, उत्पादन के पूंजीवादी तरीके की सकुचित सीमाओ- से जकड़े 
ये उद्योग-धन्धे एक तरफ तो जनता के विज्ञाल जन समुदाय को 
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अधिकाधिक मात्रा में साधन-हीन सर्वहारा बनाते चले जा रहे है भर, 
दूसरी तरफ, ऐसी पैदावारों का अविकाधिक बड़ा अम्बार लगाते चले जा 
रहे हैं जो विक नही पाती। इसके फलस्वरूप एक विचित्र अन्तविरोध 
उत्पन्न हो गया है --एक तरफ अति-उत्पादन है और दूसरी तरफ आम 
जनता के बढते हुए दुख-दर्द है ओर ये दोनों एक दूसरे के कारण है । इस 
अन्तविरोध की अनिवार्य माँग है कि उत्पादन के तरीके को बदलकर 
उत्पादक शक्तियों को फिर मुक्त कर दिया जाय । 

अस्तु, कम से कम आधुनिक इतिहास में तो यह बात प्रमाणित ही 
हो गयी है कि समस्त राजनीतिक सघर्ष वर्ग सघर्ष होते है, तथा मुक्ति के 
लिए किये जाने वाले समस्त वर्ग सघर्षो का अन्तिम लक्ष्य, उनके अनिवार्य 
राजनीतिक स्वरूप के बावजूद - क्योंकि प्रत्येक वर्ग संघर्ष एक राजनीतिक 
संघर्ष होता है --भार्थिक मुक्ति प्राप्त करना होता है। इसलिए, कम से 
कम यहाँ पर तो, राजसत्ता --राजनीतिक व्यवस्था --गौण (या अधीन) 
होती है, और नागरिक समाज --आश्थिक सम्बन्धो का क्षेत्र --ही निर्णायक 
तत्व होता है | परम्परागत धारणा -- जिसके प्रति हीगेल ने भी सम्मान 
व्यक्त किया था, यह थी कि निर्णायक तत्व राजसत्ता होती है तथा 
नागरिक समाज उसी के द्वारा निर्धारित होता है। ऊपर से ऐसा ही मालूम 
पड़ता है । जिस तरह यह आवश्यक होता है कि किसी अलग व्यक्ति के 
कार्यों से सम्बन्धित समस्त परिचालक शक्तियाँ उसके मस्तिष्क के अन्दर 
से गुज़रें मौर उसे सक्रिय बनाने के लिए उसकी खुद की इच्छा की प्रेरक 
शक्तियों का रूप ग्रहण कर ले, उसी तरह यह भी आवश्यक होता है कि 
तागरिक समाज की तमाम आवश्यकताएँ --इससे कोई फर्क नही पड़ता 
कि उस वक़्त किस वर्ग का शासन है --कानूनों के रूप मे सर्व-सामान्य की 
मान्यता प्राप्त करने के लिए राजसत्ता की इच्छा के रूप में सामने 
बाएँ । यह इस प्रश्न का ऊपरी पहल है --वह पहलू जो स्वयम्‌ स्पष्ट है । 
परल्तु, प्रश्च उठता है : व्यक्ति तथा राजसत्ता दोनों की --इस मात्र 
ऊपरी ( 'वांह्म ) इच्छा-वैक्ति की अंन्तर्वस्तु क्या है, मौर यह अस्तर्वेस्तु 
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कहाँ से आयी है ? इच्छा सिर्फ इसी चीज़ की क्यों की जाती है और 
दूसरी किसी चीज की क्यों नहीं ? अगर हम इस चीज की छानबीन 
करे तो हमे पता चलता है कि, समग्र रूप में लेने पर, आधुनिक इतिहास 
मे राजसत्ता की इच्छा नागरिक समाज की बदलती हुई आचश्यकत्ताओं, 
इस या उस वर्ग के आधिपत्य, और, अन्त मे, उत्पादक शक्तियों तथा 
विनिमय के सम्वन्धों के विकास-क्रम से निर्धारित होती है। 

किन्तु यदि हमारे आधुनिक युग मे भी, जिसमे उत्पादन तथा सम्बाद- 
वहन (सचार) के इतने विराट साधन मौजूद है, राजसत्ता एक ऐसी सत्ता 
नही है जिसका स्वतंत्र रूप से विकास होता हो, वल्कि एक ऐसी सत्ता है 
जिसके अस्तित्व तथा विकास की व्याख्या अन्तिम रूप से सामाजिक 
जीवन की आर्थिक परिस्थितियों के आधार पर ही की जा सकती है, तव 
पहले के उन तमाम जमानो के बारे मे तो यह बात और भी अधिक सच 
'रही होगी जिनमें मनुष्य के भौतिक जीवन का उत्पादन कार्य इन प्रचुर 
सहायक साधनों की सहायता से नहीं किया जाता था और, इसलिए, 
जिनमे इस तरह के उत्पादन की आवश्यकता की और भी अधिक प्रभुता 
मनुष्यों के ऊपर रही होगी । समग्र रूप से देखने पर बड़े उद्योग-घंघों 
भौर रेलों के युग मे आज भी अगर राजसत्ता उत्पादन को कन्ट्रोल करने 
वाले वर्ग की आर्थिक आवश्यकताओ का ही --सकेन्द्रित रूप में--प्रक्षेपण 
(प्रतिविम्ब) है, तव फिर उस युग मे राजसत्ता उस वर्ग का और भी 
अधिक प्रतिबिम्ब (प्रक्षेपण) रही होगी जो उत्पादन को कन्ट्रोल करता 
था जिसमे मनुष्यों की प्रत्येक पीढी को अपनी भौतिक आवश्यकताओ की 
पूति के लिए अपने जीवन-काल के औसतन कही बड़े भाग को लगाना 
पडता था और, इसलिए, जितने आज हम इन भौतिक आवश्यकताओं के 
आश्रित है इससे कही अधिक उसे उनका आश्रित रहना पड़ता था ॥ 
पहले के युगो के इतिहास की ज्योही इस दृष्टिकोण से गम्भीरतापूर्वक 
छानवीन की जाती है त्योही प्रचुर रूप मे इस बात की पुष्टि हो जाती 
है। किन्तु, इस चीज़ पर यहां विचार नही किया जा सकता । 


३४८ धर्म 
राजसत्ता तथा सार्वजनिक विधि-विधान का निर्धारण यदि आर्थिक 
संबन्धों से होता है तो, निस्सन्देह, निजी आचार-व्यवहार की भी निर्धारणा 
उन्हीं से होती है । वास्तव में, इस निजी आचार-व्यवहार का काम मूलतः 
उन आशिक सम्बन्धों को सही करार दे देना ही होता है जो व्यक्तियों के 
बीच मौजूद होते हैं और जो तत्कालीन परिस्थितियों में स्वाभाविक होते 
हैं। पर यह कार्य जिस रूप में होता है उसके काफी भिन्न-भिन्न स्वरूप 
हो सकते हैं । इंगलैण्ड की तरह, सम्पूर्ण राष्ट्रीय विकास के समानुकूल 
उनमें पूंजीवादी तत्व की प्राण-प्रतिष्ठा करके पुराने सामन्ती कानूनों 
(विधि-विधानों ) को ही मुख्यतया बनाये रखा जा सकता है। सामनन्‍्ती 
नाम के खोल में इस भाँति सीधा-सीधा पूँजीवादी अर्थे डाला जा सकता 
है। किन्तु, वैसा भी हो सकता है जैसा कि योरोपीय महाद्वीप के पश्चिमी 
भाग में हुआ था। वहाँ रोमन कानून (विधि-विधान) को आधार-शिला 
के रूप में स्वीकार कर लिया गया था। रोम का यह विधि-विधान 
मालों का उत्पादन करने वाले समाज का पहला वह विधि-विधान था 
जो दुनिया में बना था। उसमें मालो के सीधे-सादे स्वामियों (खरीदते 
वालों और बेचने वालों, कर्जदारों और कर्ज देने वालों, ठेकों, इकरार- 
नामों, आदि) के समस्त मूल कानूनी सम्बन्धो का अत्यन्त विस्तार के 
साथ और सर्वैथा वेजोड़ ढंग से विवरण प्रस्तुत किया गया था। इस 
रोमत क़ानून को यदि आधार-शिला के रूप में स्वीकार कर लिया 
जाता है तो ऐसे समाजो के लिए, जो अब भी निम्न-पूजीवादी अथवा 
बर्द्ध-सामन्ती है, या तो सीघे-सादे अदालती अमल (सामान्य क़ानून) के 
द्वारा उसे सम्बन्धित समाज के स्तर तक नीचे ले आया जा सकता है या 
फिर, तथाकथित ज्ञानी और उपदेशक न्यायविदों की सहायता से, उसे 
क़ानून की एक ऐसी विशेष सहिता में ढलवा लिया जा सकता है जो 
उक्त सामाजिक स्तर के अनुरूप हो । --इन परिस्थितियों के अन्तर्गत, 
ऐसी संहिता क़ानूनी दृष्टिकोण से भी रही होगी (उदाहरण के लिए, 
प्रशियाई लैण्डरेख़्त को देखिए) | परच्तु, यह भी संभव है कि किसी 
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महान्‌ पूजीवादी क्रान्ति के वाद इसी रोमन विधि-विधान के आधार पर 
पूजीवादी सम्ताज की फ्रान्सीसी नागरिक्त संहिता (८०वं८ (शा) की 
तरह की एक क्लासिक (श्रेष्ठ) कानूनी सहिता का निर्माण कर लिया 
जाय | इसलिए, पूंजीवाद के कानूनी नियम यदि समाज की केवल 
आशिक जीवन-परिस्थितियों को ही कानूनी रूप में प्रकट करते हैं तो, 
परिस्थितियों के अनुसार, इस काम को वे अच्छी तरह से भी कर सकते 
है भर बुरी तरह से भी । 
मनुष्य के ऊपर विचारधारात्मक सत्ता के रूप में पहली चीज़ जे 

हमारे सामने आती है वह राजसत्ता है । अन्दरूनी और वाहरी हमलों 
से अपने सामूहिक हितो की रक्षा के लिए समाज एक साधन (अस्त्र) तैयार 
कर लेता है। यह साधन (अस्त्र) राजमत्ता है | पंदा होते ही यह साघन 
(०४७॥ ) अपने को समाज से स्वतत्र कर लेता हूँ , भर, वास्तव मे, 
जितना ही अधिक वहू एक विशेष वर्ग का औजार बनता जाता है, उतनी 
ही अधिक मात्रा में सीचे-सीघे उस वर्ग के आधिपत्य को वह लागू 
करता है | शासक वर्ग के विरुद्ध उत्पीडित वर्ग का संघर्ष लाज़मी तीर 
से एक राजनीतिक संघ बन जाता है, सबसे पहने वहू उस वर्ग के राज- 
नीतिक प्रभृत्व के विरुद्ध सधर्प वन जाता है। इस राजनीतिक सधर्प और 
उसके आशिक आधार के परस्पर सम्बन्ध की चेतना मन्द हो जाती है 
ओर यह ॒ भी संभव है कि वह बिल्कुल ही मिट जाय । यद्यपि संघर्ष मे 

भाग लेने वालो के अन्दर इस सम्बन्ध की चेतना पूर्णतया खत्म नही होती, 

किन्तु इतिहासकारों के अच्दर तो लगभग हमेशा ही वह अन्तर्धान हो 

जाती है। रोमन प्रजातत्र के अन्दर जो सधर्प हुए थे उनके सम्बन्ध में 

जो प्राचीन स्रोत मिलते है उनमें केवल एपियन ही एक ऐसा है जो साफ- 

साफ और निश्चित छप से बताता है कि उन सघर्पो की तह में मूल चीज़ 

भू-सम्पत्ति थी । 

परन्तु समाज से स्वतंत्र एक सत्ता बनते ही राजसत्ता तुरन्त एक 
और विचारधारा को जन्म दे देती है | वास्तव मे, आधथिक आधार के 


३३५० घर्य 
साथ उसके इस सम्बन्ध को सबसे ज़्यादा पेशेवर राजनीतिज्ञों, सावंजनिक 
कानूनों के सिद्धान्तकारों तथा वैयक्तिक कानून (आचार-व्यवहार) के 
स्यायभास्त्रियो के वीच भुला दिया जाता है। चूंकि कानूनी मान्यता प्राप्त 
करने के लिए हर विशिष्ट मामले में आवश्यक होता है कि उससे सम्ब- 
न्धित आथिक तथ्य न्यायश्ञास्त्रीय प्रयोजनों (या प्रेरणाओ) के रूप में 
सामने आये ; औौर चूंकि, उनको कानूनी मान्यता देते समय उस समय 
की सम्पूर्ण क़ानूनी व्यवस्था का भी खयाल रखना आवश्यक होता है, 
इसलिए, न्यायशज्ञास्त्रीय रूप ही,सव कुछ वन जाता है और आर्थिक भन्त- 
वस्तु का कोई महत्व नही रह जाता ! सार्वजनिक कानून और वेयक्तिक 
कानून को फिर सर्वथा स्वतंत्र क्षेत्रों के रूप मे देखा जाने लगता है । 
मान लिया जाता है कि उनमे से प्रत्येक का स्वयम्‌ अपना स्वतंत्र ऐपिं- 
हासिक विकास हुआ है; उनमे से प्रत्येक को उसके समस्त आन्तरिक अन्त- 
विरोधो का दृढतापूर्वंक अन्त करके व्यवस्थित ढंग से प्रस्तुत किया जा 
सकता है और, दरअसल, इसी चीज़ की आवश्यकता है । 

ओर भी अधिक उच्चच विचारधाराएँ, अर्थात्‌, वे विचारघाराएँ जो 
भौतिक, आर्थिक आधार से और भी अधिक दूर है, दर्शन भौर घर्म का 
रूप ले लेती हैँ । इस लेत्र मे घारणाओ तथा उनके अस्तित्व की भीतिक 
परिस्थितियों का अन्तर्सम्बन्ध अधिकाधिक सब्लिष्ट बनता जाता है, बीच 
की कडियो को वजह से वह अधिकाधिक अस्पप्ट होता जाता है। परन्तु 
यह अन्‍्तर्स म्वन्ध है। जिस तरह कि १५वीं जझताब्दी के मध्य के बाद से 
आने वाला नवजागरण (रिनेसा) का पूरा काल नगरो की और, इस- 
लिए, नगरवासियों (वर्गरो) की अनिवार्य उत्पत्ति था, उसी तरह बाद 
का नवोदित दर्शन भी उन्ही की उपज था। सार-तत्व मे, उसकी अन्त- 
वस्तु केवल ऐसे विचारो की ही दार्शनिक अभिव्यक्ति थी जो छोटे और 
मन्नोले शहरी व्यवसायियो के बड़े पूँजीपति वर्ग मे विकसित होने में 
सहायक थे । इस वात को पिछली शताब्दी के अंग्रेज़ों और फ्रान्सीसियो मे, 
जो अधिकाशतया जितने दाशंनिक थे उतने ही राजनीतिक अर्थझास्त्री भी 
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थे, स्पष्ट रूप से देखा जा सकता है ; और हीगेलवादी दर्शन-प्रणाली 
के सम्बन्ध से तो इसे हम ऊपर प्रमाणित ही कर चुके हैं । 

अब सक्षेप में सिर्फ धर्म के विषय मे और हम बात करेंगे, क्योंकि 
धर्म भौतिक जीवन से सबसे अधिक दूर होता है और नगता है कि भौतिक 
जीवन मे उसका रत्ती भर भी सम्बन्ध नही है। धर्म का अत्यन्त आदिम 
काल में उदय हुआ था | उसका आधार मनुष्यों की भ्रान्तिपूर्ण, तथा 
आदिम वे धारणाएँ थी जो स्वयम्‌ अपने स्वरूप तथा उस बाह्य प्रकृति 
के सम्बन्ध मे वे रखते थे जो चारो तरफ से उन्हे घेरे थी। परन्तु, एक 
बार उत्पन्न हो जाने के बाद प्रत्येक विचारधारा सम्बन्धित विचार-सामग्री 
के सन्दर्भ मे ही विकास करती है तथा इस सामग्री का भी आगे विकास 
करती चलती है। अगर ऐसा न हो तो वह विचारधारा ही न रह जाय, 
अर्थात्‌ ऐसी चीज ही न रह जाय जिसका स्वतंत्र सत्ता रखने वाले 
ऐसे विचारों के साथ सम्बन्ध है जो स्वतत्ररूप से और केवल अपने 
नियमो के अन्तर्गत विकास करते है । जिन व्यक्तियों के मस्तिष्को मे यह 
चिन्तन-क्रिया चलती है दरअसल उनके जीवन की भौतिक परिस्थितियाँ 
ही अन्ततोगत्वा इस क्रिया के क्रम को निर्धारित करती हैं -- यह 
बात अनिवार्य रूप से इन व्यक्तियों को अज्ञात रहती है क्योंकि वरना 
तो समस्त विचारधारा का ही अन्त हो जायगा । इसलिए ये मूल धामिक 
सकल्‍्पनाएँ, जो मूलत सगोन्रीय जनो के प्रत्येक दल मे एक ही जेसी होती 
है, दल के बँठ जाने पर प्रत्येक जाति के अन्दर उसके अपने खास ढग से, 
जीवन की जिन परिस्थितियों मे उसे रहना पड़ता है उनके अनुसार 
विकसित होती है। जनो के कई दलो के अन्दर, और विशेष रूप से 
आर्यो (तथाक्रथित इण्डो-योरोपियनों) के अन्दर यह प्रक्रिया कैसी थी 
इसे तुलनात्मक पुराण विद्या मे सविस्तार बतलाया गया है। प्रत्येक जन 
के अन्दर इस प्रकार जिन देवताओ का निर्माण होता था बे राष्ट्रीय देवता 
होते थे, उनका शासन-द्षेत्र उस राष्ट्रीय क्षेत्र से भागे नही जाता था 
जिसकी रक्षा करने का उन पर उत्तरदायित्व था ; उसकी सीमाओं के 


३५२ धर्म 
आगे दूसरे देवताओं का एकछत्र राज्य होता था | कल्पना जगत में वे 
तभी तक बने रह सकते थे जब तक कि राष्ट्र वना रहता था ; उसके 
पतन के साथ उनका भी पतन हो जाता था । विद्व रोमन सांम्राज्य ने, 
जिसके उदय की आर्थिक परिस्थितियो की छान-बीन करने की हमें 
यहाँ ज़रूरत नही हैं, पुराने राष्ट्रो का अन्त कर दिया था। फलस्वरूप, 
पुराने राष्ट्रीय देवताओं का ह्वास हो गया, यहाँ तक कि रोमन देवताओं 
का भी, क्योंकि ये भी केवल रोम नगर की संकुचित सीमाओं की आवशध्य- 
कताओं के ही अनुरूप वने थे । विश्व साम्राज्य की एक विश्वधर्म के 
द्वारा पूति करना आवश्यक था --यह चीज़ उन कोशिणों से साफ़-साफ 
स्पष्ट थी जो इस वात के लिए की जा रही थी कि रोम में देशी के साथ- 
साथ उन तमाम विदेशी देवताओं को भी जो ज़रा भी सम्माननीय थे 
मान्यता दी जाय और उनके लिए पूजा की वेदियों की व्यवस्था कर दी 
जाय । परल्तु एक नये विश्वधर्म की रचना इस प्रकार, शाही फरमान 
से नही हो जाती | नया विश्वधर्म, ईसाई धर्म इस बीच चुपचाप पैदा 
हो गया था ; उसकी उत्पत्ति प्राच्य, विधेप रूप से यहुदी, धर्म शास्त्र के 
आम सिद्धान्तों | तथा देहाती यूनानी, विभेप रूप से स्टॉइक (विपय- 
विरागी) दर्शन के मेल से हुआ था। मूल रूप में वह कैसा था इसका 
बहुत मेहनत से पता लगाना आवश्यक है, क्योकि उसका अधिकृत स्वरूप, 
जिसमें वह हमें मिला है, उसका केवल वह स्वरूप है जिसमें उसे राज- 
धर्म बनाया गया था | इस उद्देश्य के लिए उसे यह रूप निकाइया की 
काउन्सिल ने दिया था । 

यह तथ्य कि २५० वर्षो के अन्दर ही वह राजकीय धर्म वन गया 
था इस वात को स्पप्ट करने के लिए काफी है कि वह उस समय की 
परिस्थितियों के अनुरूप घर्मं था। मध्य युगों मे, उसी मात्रा में जिस 
मात्रा में सामन्‍तवाद का विकास हुआ था, उसके धामिक प्रतिरूप की 
हैसियत से, ईसाई धर्म का भी विकास होता गया था --उसके अन्दर 
उसी के अनु रूप सामन्ती महन्तों की ऊँची-नीची श्रेणियाँ सी वनती गयी 
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थी | और जब बर्गर (नागरिक व्यवसायी ) समृद्ध होने लगे तो, सामन्‍्ती 
कैथोलिकवाद के विरुद्ध, प्रोटेस्टेन्टवादी धर्म-द्रोह बढने लगा। सबसे 
पहले इसका उदय दक्षिणी फ्रान्स में, अल्वीजेन्सो८ ५ के बीच उस समय 
हुआ था जिस समय कि वहाँ के नगर अपने विकास के उच्चतम शिखर 
पर पहुंच गये थे। 
मध्य युगों ने धर्मशास्त्र के साथ विचारधारा के अन्य समस्त रूपों -- 
दर्शन, राजनीति, न्यायश्ञास्त्र --को भी जोड़ दिया था और उन्हे धर्मशास्त्र 
के उपविभागों का रूप दे दिया था। इस प्रकार, प्रत्येक सामाजिक 
तथा राजनीतिक आन्दोलन को उन्होने मजबूर कर दिया था कि वह 
धर्मशास्त्रीय स्वरूप में सामने आये । जन समुदाय के 'अन्दर अन्य सब 
चीजों को हटाकर केवल धामिक भावनाएं कूट-कूटकर भर दी गयी थी ; 
इसलिए एक तीत्र आन्दोलन खड़ा करने के लिए आवश्यक हो गया था 
कि उन्तके हितों को धामिक परिवेश मे प्रस्तुत करके उन्हें आलोडित 
किया जाय । और, जिस प्रकार कि आरम्भकाल से ही बर्गरो (नागरिक 
व्यवसायियों ) ने अपने साथ-साथ सम्पत्तिविहीन शहरी साधारण जनों 
दिन में काम करने वाले श्रमिकों तथा हर प्रकार के नौकरो के एक ऐसे 
समुदाय को जन्म दे दिया था जिसका मान्यता-प्राप्त किसी भी सामा- 
जिक वर्ग से कोई सम्बन्ध नही था और जो बाद में आने वाले सर्वहारा 
वर्ग का पूर्वंगामी बनने वाला था, उसी प्रकार धर्म के खिलाफ उठने वाला 
विद्रोह भी जल्दी ही बर्गरों (नागरिक व्यवसायियो) के नरम धर्मे-द्रोह और 
सामान्य जन के कान्तिकारी धर्म-द्रोह मे वँट गया था | --सामान्यजन का 
ऋ्रान्तिकारी धर्म-द्रोह स्वयम्‌ बर्गर धर्म-द्रो हियो की भी आखो का काँटा था ! 
' प्रोटेस्टेन्ट 'धर्म-द्ोह की अनुन्मीलनीयता उठते हुए वर्ग रो (पूजीपतियो) 
की भपराजेयता के साथ जुडी हुई थी । ये शहरी 'प्जीपति 'जब काफी 
शक्तिशाली हो गये तब सामनन्‍्ती अभिजातवर्ग के विरुद्ध उनके सघर्प ने, 
जो अभी-तक प्रधानतया स्थानीय था, राष्ट्रीय विस्तार ग्रहण करना शुरू 
कर दिया । पहला महान्‌ विस्फोट जमन्री में हुआ --तथाकथित पधर्मे- 


ड्एछ » - / धर्म 


युधार आन्दोलन [२०णग्राक्ष/०7] के रूप में | बर्गर (शहरी पूजीपति ) 
ने तो अभी इतने शक्तिशाली थे और न इतने काफी विकसित ही हों 
गये थे कि जेय विद्रोही वर्गों -नगरो के साधारण जनो, अभिजात वर्म 
के निचले स्तरों के लोगो तथा खेतो पर काम करने वाले किसानों को 
अपने झण्डे के नीचे इकट्ठा कर सके। आरम्भ में सामन्‍्ती सरदार पराजित 
हो गये । किसानो ने विद्रोह कर किया --यह विद्रोह सम्पूर्ण क्रान्तिकारी 
सबर्प की चरम परिणति था। किन्तु घहरों ने किसानों का साथ छोड़ 
दिया और, इस भाँति, ऋान्ति अवधामिक राजाओ की सेनाओं से पराजित 
हो गयी और कऋान्ति से होने वाला सारा लाभ इन्ही राजाओं को मिल 
गया | इसके वाद तीच घताब्दियों तक जर्मनी उन देशों की पाँत में नही 
था सका जो इतिहास में स्वतन्न सक्रिय भूमिका अदा कर रहे थे । किन्तु 
जर्मन छूथर के साथ-साथ फ्रान्सीसी कालविन भी पैदा हो गया या । 
अपनी खास फ्रान्सीसी तेजी से उसने धर्म-सुधार के पूंजीवादी स्वरूप को 
एकदम सामने ला दिया, चर्च (ईसाई घर्म-संघ) को गणतांत्रिक और 
जनवादी उसने बना दिया । जमंनी में लूथरवादी धर्म-सुधार भानन्‍्दोलन 
पतित हो चुका था और उस देश को उसने विनाश के कयग्रार पर 
पहुँचा दिया था, किन्तु कालविनवादी धर्म-सुधार आन्दोलन जेनेवा, 
हालेण्ड तथा स्कॉटलैण्ड के प्रजातत्रवादियों का फरहरा बन गया, उसने 
हा्लण्ड को स्पेन तथा जर्मन साम्राज्य से मुक्त करा दिया और पूजीवादी 
क्रान्ति के दूसरे अंक के लिए, जो उस समय इगलैण्ड मे खेला जा रहा 
था, उसने सैद्धान्तिक वेष-भूपा प्रस्तुत कर दी । कालविनवाद ने उस 
समय के पूंजीपति वर्ग के हितों की घामिक वेष में यहाँ बच्छी तरह 
हिमायत की; और, इसीलिए, १६८६ में, जब सामनन्‍्ती अभिजात वर्ग के 
एक भाग तथा पूजीपति वर्ग के दर्म्यान समझौता हो गया और क्रान्ति 
समाप्त हो गयी तो उसे भी पूरी मान्यता न मिल सकी । इंगलैण्ड के 
राजकीय चर्च की पुनः स्थापना हो गयी । अव उसका स्वरूप पुराने कैयो- 
लिकवाद का वह नही रह गया था जिसमें पोप के स्थान पर बादक्षाह 
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होता था, बल्कि, इसके बजाय, उसका काफी कालविनीकरण हो गया 
था। पुराना राजकीय चर्च इतवार को कैथोलिक ढग से खूब आनन्दपूर्वक 
मनाया करता था; आनन्द-विहीन कालविनवादी इतवार के खिलाफ 
उसने सधप किया। नये, पूँजीवादी चर्च ने फिर इसी कालविनवादी इतवार 
को चालू कर दिया । इंगलैण्ड मे आज भी वही चलता है । 

फ्रानस्स में कालविनवादी अल्पमत को १६८४ में कुचल दिया गया 
था। उसे या तो कैथोलिक मतावलम्बी बना दिया गया था या दे से 
निकाल दिया गया था । परन्तु इससे फ़ायदा क्या हुआ ? उस समय भी 
नास्तिक पियरे वायल अपने क्रिया-कलापो के शिखर पर था, और 
१६६४ मे वाल्तेयर पैदा हो गया था | लुई चौदहवें ने जोर-जवर्दस्ती के 
जो कानून वनाये थे उन्होने फ्रान्सीसी पूजीपति वर्ग के लिए इस वात को 
और आसान बना दिया कि अपनी क्रान्ति को उसी एकान्तिक अधार्मिक, 
मात्र राजनीतिक रूप मे वह पूरा कर ले जो उन्नत पूजीपति वर्ग के रूप 
में उसके अनुकूल था। राष्ट्रीय परिपदो मे श्रोटेस्टेन्टो की जगह स्वतत्र 
चिन्तको (नास्तिकों) ने बैठना शुरू कर दिया । इसके साथ-साथ ईसाई 
धर्म ने अपने अन्तिम चरण मे प्रवेश किया । अब वह इस योग्य नहीं 
रह गया था कि भविष्य में किसी प्रगतिगील वर्ग की इच्छा-आकाक्षाओं 
की पूि के लिए एक विचारधारात्मक रामनामी का काम दे सके । 
अधिकाधिक मात्रा मे केवल शासक वर्गो की सम्पत्ति वह बनता गया । ये 
वर्ग सरकार के एक अस्त्र के रूप मे, निम्त वर्गों को सीमाओं के अन्दर 
रोके रखने के लिए उसका इस्तेमाल करते है। इसके अलावा, प्रत्येक 
अलग-अलग वर्ग स्वयम्‌ अपने उपयुवत धर्म का इस्तेमाल करता है : भू- 
स्वामियो का अभिजात वर्ग --कैथो लिक जेसुइटवाद (मक्कारी) का अथवा 
प्रोटेस्टेच्ट कट्टरपंथिता का; उदार तथा उम्र विचारो वाला पूजीपतिवर्ग 
-युक्तिवाद का; और इस चीज से कोई अन्तर नही पडता कि ये सब 
सज्ज॑न स्वयम्‌ अपने-अपने धर्मो मे विश्वास करते है या नही ! 

इसलिए, हम देखंते है कि : एक बार उसकी स्थापना हो जाने के 


३५६ धर्म 
बाद, धर्म के अन्दर हमेशा परम्परागत उपादान मौजूद रहते हैं, उसी 
प्रकार जिस प्रकार कि विचारधारा के सभी क्षेत्रों में परम्परा एक 
अत्यन्त पुराणपथी (दक्रियानूसी) अवित का काम करती है। परन्तु उपादानां 
में जो परिवंतन होते है वे वर्ग सम्बन्धों से पढा होते है, अर्थात्‌ उन लोगों 
के आथिक सम्बन्धों से पैदा होते है यो उन परिरवतनों को पूरा करते है । 
बोर वर्हा --उतना उतना दी काफी होगा । 
| ऊपर एतिहास दी मानस वादी घारणा की केवल एक सामान्य 

रेखा ही दी या सकती थी --ऊुछ उदाहरण देकार अधिक से कधिक उसे 
कुछ स्पप्ट फरने बने ही चेप्टा की जा सकती थी। इस धारणा की सचाई 
फा प्रमाण स्वयम उतिहास से ही प्राप्त किया जाना चाहिए। टस सम्बन्ध 
में संविनय से उतना ही कह सकता हं कि अन्य रचनाओं में इस कार्य को 
काफी मात्रा में छिया गया है। परन्तु यह धारणा उतिहास के क्षेत्र में 

शन की समाप्ति कर देती है, ठीफ उसी तरह जिस तरह कि प्रर्छा 
की इन्द्रवादी धारणा समस्त प्राऊतिक दर्णन को अनावब्यक तथा असम्भव 
बना देती है। इसके बाद किसी भी चीज के अन्नर्सम्बन्धों की अपने 
दिमाग से ईजाद करने की जरूरत नहीं रहती, सम्रत सिर्फ वास्त- 
विकताओं के अन्दर से उन्हें टढ़ निकालने की होती है। अ्रकृति तथा 
इतिहास के क्षेत्रों से वहिप्कृत दर्शन के लिए अब वे बस शुद्ध सिन्तन का 
-जितना भी वह बच गया है >लेन गेय रद जाता है : पत्र उमके लिए 
स्वयम्‌ चिन्तन-क्रिया के नियमों का सिद्धाल्त -- तदामार्त तथा हन्द्रवाद 
ही भेष रह जाता है । 


ह हि 


2८४८ की ऋत्ति के बाद "थिज्षित” जर्मनी ने सिद्धान्त को अलबिदा 
कह दी और व्यवहार की दुनिया मे चला गया। हस्तश्रम पर आधारित 
छोटे पैमाने के उत्पादन तथा कारखानों के निर्माणकार्य का स्थान असली 

डे पैमाने के उद्योग-धन्धों ने ले लिया। विश्व-मंडी में जर्मनी ने फिर 
पद्वापण किया । नये छोटे-से जमंन साम्राज्य <० ने छोटे-छोटे राज्यां की 
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व्यवस्था, सामम्तवाद के अवश्येपों तथा नौकरश्याही प्रवन्ध-व्यवस्था आदि 
की कम से कम उन सबसे निक्षष्ट वुराइयो का अन्त कर दिया जो इस 
विकास के मार्ग मे बाधक बन रही थी । परन्तु, सट्टेबाजार ने अपने देव- 
स्थान की स्थापना करने के लिए दार्शनिक के अध्ययन कक्ष का जिस हद 
तक परित्याग कर दिया, उसी हृ॒द तक शिक्षित जमनी अपनी उस महान्‌ 
सैद्धान्तिक क्षमता को भी खो बैठा जो घोर से घोर राजनीतिक अपमान 
के दिनो में भी जर्मनी का गौरव थी । उसकी इस क्षमता का सम्बन्ध 
शुद्ध ज्ञानिक अन्वेपण से था, उसमे इस वात की चिन्ता नही की जाती 
थी कि उससे जो परिणाम तिकलेगा वह व्यावहारिक रूप से उपयोग- 
योग्य हो सकेगा या नही, उससे पुलिस के अधिकारी नाराज हो जायेगे 
या नही । यह सही है कि सरकारी जम॑ंन प्रकृति विज्ञान, विशेष रूप से 
विशेषीकृत शोधकार्य के क्षेत्र मे, अपना स्थान आगे की पांत में बनाये 
रहा । किन्तु अमरीकी पत्रिका विज्ञान तक ने लिखा है --और सही ही 
लिखा है -- कि विशिष्ट तथ्यों के बीच पूर्ण रूप से सह-सम्बन्ध स्थापित 
करने तथा उनका सामान्यीकरण करके उन्हें नियमो का रूप देने के कार्ये 
के क्षेत्र मे निर्णायक प्रगति जमेनी के वजाय अब इगलैण्ड भे कही भधिक 
हो रही है। और, दर्शन समेत समस्त ऐतिहासिक विज्ञानो के क्षेत्र मे 
सिद्धान्त के लिए पहले जो एक मि शक उत्साह होता था, वह --शास्त्रीय 
दर्शन के साथ-प्ताथ, अब विल्कुल ही ख़त्म हो गया है। उसका स्थान 
सिस्सार भ्रमरवाद (सार-सग्रहवाद) ने तथा पदोन्नति और आमदती की 
जबद॑रत चिन्ता ने ले लिया है; यह चिन्ता नौकरी तलाश करने के निक्ृष्ट 
स्तर तक पहुँच गयी है । इन विज्ञानो के आधिकारिक प्रतिनिधि पूँजीपति 
वर्ग तथा मौजुदा राजसत्ता के निर्लुज्ज सिद्धान्तकर बन गये है --और यह 
काम वे ऐसे समय में कर रहे हैं जब कि पूंजीपति वर्ग और उसकी राज- 
सत्ता दोनो ही मज़दूर वर्ग के खुले विरोधी के रूप मे सामने आ गये है। 

सिद्धान्त के प्रति जमंनो की अभिरुचि अब केवल बज़दूर वर्ग में 
अक्षुण्ण बनी हुई है | यहाँ उसे खत्म नही किया जा सकता । यहाँ पदों 


मम 
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श्श्प ध्त 


की चिन्ता नही है, मुनाफे कमाने अथवा ऊपर का छृपापूर्ण संरक्षण प्रास्त 
करने की चिन्ता नही है। इसके विपरीत, विज्ञान जितनी ही निर्ममता 
तथा निस्वार्थता से आगे बढता है उतदी ही अधिक मात्रा मे थह पाता 
है कि उसके और मजदूरों के हितो तथा इच्छा-बाकाल्ाओं के बीच पूर्ण 
सादृश्य है। नयी चिस्तनघारा ने, जो यह मान कर चली थी कि समाज 
के सम्पूर्ण इतिहास को समझने की कूजी श्रम के विवास के इतिहास में 
निहित है, आरम्भ से ही, चुनकर, अपनी वात मजदूर वर्ग से कही है और 
उसके बीच जो समर्थन उसे मिला है उसे सरकारी तौर से मसान्यता-प्राप्त 
विज्ञान से न तो उसने प्राप्त करने की कोशिय की थी और न यह भाया 
ही रखी थी कि वह उसे वहाँ से प्राप्त होगा । जर्मन मज़दर वर्ग का 
आन्दोलन ही जमेती के शास्त्रीय दर्शन का उत्तराधिकारी है । 


फरेडरिक एंगेल्स 
न्यायश्ञास्त्रीय समानवाद 


मध्य युगों का विश्व सम्बन्धी दृष्टिकोण मूलतः धर्मशासत्रीय था। 
योरोपीय दुनिया में वास्तव मे कोई अन्दरूनी एकता नहीं थी किन्तु, 
बाहरी तौर से, सवके दुश्मन सरासेनो (जेहादी अरबो--अनु ०) के खिलाफ़ 
ईसाई घर्म ने उसे एकतावद्ध कर दिया था। 

पश्चिम योरोपीय दुनिया को कैथोलिकवाद ने एकता के सूत्र में बाँध 
दिया था। पश्चिम योरोपीय दुनिया मे ऐसे राष्ट्रो का एक विस्तृत समूह 
था जो आपस में बराबर आदान-प्रदान करते हुए उन्नति कर रहे थे । 
उसकी यह धार्मिक एकता केवल विचारों तक ही नही सीमित थी । उसका 
बास्तविक अस्तित्व था --और वह भी न केवल पोप के, उसके एक 
राजकीय केन्द्र के रूप में, वल्कि, सबसे अधिक, उस चर्च (ईसाई घधमं-सघ) 
के रूप में जिसका एक सामनन्‍्ती तथा श्रेणीवद्ध संगठन था । हर देझ्ष की 
लगभग एक-तिहाई भूमि का मालिक चर्च था। इसकी वजह से सामन्ती 
सगठन के अन्दर उसकी जबर्दस्त शक्ति थी। सामन्‍्ती भू-स्वामित्व पर 
आधारित यह चर्च ही भिन्न-भिन्न देशो के बीच की वास्तविक कड़ी था; 
चर्च का सामन्‍्ती सगठन लौकिक सामन्‍्ती राज्य-व्यवस्था को भी धार्मिक 
रूप से पवित्र बना देता था। इसके अलावा, पादरियो का वर्ग ही एकमाच 
शिक्षित वर्ग था। इसलिए यह स्वाभाविक था कि चर्च का अधमत ही 


क 
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समस्त चिन्तन का स्रोत तथा आधार होता था। न्यायशञास्त्र, प्रकृति 
विज्ञान, दर्शन, हुर चीज को एक ही कसौटी पर परखा जाता था : उसकी 
विपय-वस्तु चर्च के सिद्धान्ती से मिलती थी या नही मिलती थी । 

किन्तु सामान्तवाद के गर्भ में पूजीपति वर्ग की शक्ति बढ़ती जा रही 
थीं। बडे-बडे भू-स्वामियों के मुकाबले मे एक नया वर्ग पैदा हो गया था। 
उत्पादन के सामनन्‍्ती तरीके का मुल आधार यह था कि उपज को, एक 
सीमित दायरे के अन्दर, कुछ उत्पादकों द्वारा भौर कुछ स्वयम्‌ सामन्‍्ती 
स्वामियों द्वारा इस्तेमाल कर लिया जाता था; किन्तु नगर के व्यवसायी 
(बर्गर) मुख्यतया मालो के उत्पादक तथा व्यापारी थे। वे केवल यही 
काम करते थे । कैथोलिकवादी विश्व दृष्टिकोण की रचना सामन्तवाद के 
आधार पर हुई थी; वह अब इस नये वर्ग तथा उत्पादन और विनिमय 
की उसकी परिस्थितियो के लिए काफी नही था। इसके बावजूद, बहुत 
दिनों तक, यह नया वर्ग सर्वश्क्तिशाली धर्मशास्त्र की वेडियो मे जकड़ा 
रहा | १३वथी से लेकर १७वी शत्ताब्दी त्तक जितने भी धर्म-सुधा र-आनन्‍न्दोलन 
हुए है तथा उनसे सम्बन्धित घामिक नारो के नीचे जितने भी संघर्ष चलाये 
गये है, सैद्धान्तिक रूप से वे सब शहरों के वर्गरों (पूृजीपतियों) तथा 
साधारण जनो और इन दोनो के सम्पर्क से बागी हो उठने वाले किसानों 
द्वारा बार-बार किये जाने वाले उन प्रयत्नों के अलावा और कुछ नही थे 
जिनके द्वारा पुराने धर्मशास्त्रीय विश्व-दृष्टिकोण को वे परिवर्तित आथिक 
परिस्थितियों तथा नये वर्ग के जीवन की स्थिति के अनुकूल बना देना 
चाहते थे । किन्तु ऐसा किया नही जा सकता था । इंगलण्ड में धर्म का 
झण्डा आख़िरी वार १७वी शताब्दी मे उडा था; इसके बाद मुश्किल से 
५० वर्ष ही बीते होगे कि फ्रान्स मे उस नये विश्व-दृष्टिकोण का खुले रूप 
में उदय हो गया जो पूजीपति वर्ग का क्लासिकल (आदर्श) दृष्टिकोण 
बनने वाल़ा था। यह न्यायज्ञास्त्रीय विश्व-दृष्ठिफोण था । 

यह वास्तव में घर्मशास्त्रीय दृष्टिकोण का लौकिकीकरण (या बघा- 
मिकीकरण ) था । अन्धम्त का, देवी अधिकार का स्थान मानवी अधि- 
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कार ने ले लिया; चर्च (ईसाई धर्म-सघ) की जगह राजसत्ता ने ग्रहण 
कर ली । जिन आर्थिक तथा सामाजिक परिस्थितियों को पहले इसलिए 
चर्च तथा उसके धर्म॑सिद्धान्तो द्वारा रचा माता जाता था कि उन्हें चर्च 
ने मान्यता प्रदान कर दी थी, उन्हे अब अधिकार पर आधारित तथा 
राजसत्ता द्वारा रचा माना जाने लगा । माल के विनिमय के सामाजिक 
पैमाने पर होने लगने से और, ख़ास तौर से, पेशगी तथा कर्ज के माव्यम 
से उसकी व्यवस्था के पूर्ण रूप से विकसित हो जाने से चूँकि पेचीदा 
पारस्परिक व्यापारिक अनुवन्धनो के सम्बन्ध पैदा हो जाते है इसलिए 
इनकी माँग होती है कि ऐसे नियम बनाये जाँय जो सामान्य रूप से लागू 
हो सकें । और चूंकि ऐसे नियमों की --अर्थात्‌ अधिकार सम्बन्धी राज- 
सत्ता द्वारा निश्चित किये गये,मानदण्डों की -- स्थापना केवल समुदाय ही 
कर सकता है, इसलिए खयाल कर लिया गया था कि अधिकार सम्बन्धी 
इन मानदण्डो की उत्पत्ति आथिक वास्तविकताओ के गर्भ से नही हुई 
है, बल्कि उनकी स्थापना राजसत्ता ने औपचारिक ढंग से कर दी है ! ' 
ओर, चूंकि प्रतियोगिता, जो माल के स्वतत्र उत्पादको के व्यापार का 
मूलभूत स्वरूप है, सवको बरावर करने वाली सबसे बडा तत्व है, इसलिए 
कानून के सामने सवकी बराबरी का नारा पूंजीपति वर्ग के सधर्प का मुख्य 
नारा बन गया। सामन्‍्ती प्रभुओ तथा उनका सरक्षण करने वाली निरकुश 
राजाशाही के विरुद्ध इस नये महात्वाकाँक्षी वर्ग का संघर्प, हर वर्ग के 
सघर्ष की तरह, चूँकि एक राजनीतिक संघर्ष ही हो सकता था, राजसत्ता 
पर आधिपत्य कायम करने का ही सघर्ष हो सकता था, और चूँकि उसे 
कानूनी (न्यायिक्र) सॉगों के आधार पर ही लडा जा सकता था, इसलिए, 
इस वजह से भी, न्यायशास्त्रीय दृष्टिकोण को बल मिला था । 

किन्तु पूँजीपति वर्ग ने अपनी एक विरोधी प्रतिमूर्ति पैदा कर दी, 
उसने सर्वहारा वर्ग को जन्म दे दिया । इसकी वजह से, पूंजीपति वर्ग 
राजनीतिक सत्ता पर अपनी विजय पूरा करे इसके पहले ही एक नये वर्ग- 
संघर्ष का श्रीगणेश हो गया । जिस प्रकार सामन्‍्ती अभिजात वर्ग के 
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विरुद्ध अपनी लड़ाई के समय, परम्परा के प्रभाव-वश, कुछ देर तक 
पूंजीपति वर्ग वर्मशास्त्रीय दप्टिकोंण को अपनाये रहा था, उसी प्रकार 
शुरू-मुरू में सर्वहारा वर्ग ने भी अपने विरोधी से उसके न्यायणास्त्रीय 
दृष्टिकोण को ले लिया था भार पूंजीपति वर्ग से लड़ने के लिए उसी के 
अन्दर अस्त्रों की उसने तलाश की थी । सर्वेहारा वर्म की पार्टी तथा 
उसके सैद्धान्तिक प्रतिनिधियों की प्रारम्भिक मान्यताएँ पूर्णतया “बधि- 
कार की” न्यायथ्ास्त्रीय “आधार-शिला” पर स्थित थी -- एकमात्र 
अन्तर यह था कि “अधिकार” का जो आधार इन्होने अपने लिए बनाया 
था वह पूँजीपति वर्ग के अधिकार के आधार से भिन्न था । एक तरफ तो 
समानता की माँग को बढ़ाते हुए उन्होंने कहा था कि अधिकार सम्बन्धी 
समानता पूरे तौर से तभी कायम हो सकती हैं जवकि सामाजिक समा- 
नता को स्थापना कर दी जाय; इूसरी तरफ़, एडम स्मिथ की इस स्था- 
पना के आधार पर कि समस्त बन-सम्पदा का त्रोत श्रम तो है किन्तु 
श्रम की पैदावार मे भू-स्वामी तथा पूँजीपति को भी हिस्सा मिलना 
चाहिए, उन्होने यह निष्कर्ष निकाला था कि यह वँटवारा अन्यायपूर्ण 
है; इसे या तो बिल्कुल खत्म कर दिया जाय या फिर मज़दूर के पक्ष में 
बदल दिया जाय । परन्तु इस प्रश्त को “अधिकार की ” मात्र न्यायभ्ास्त्रीय 
ध्ञाधार-शिला” के सहारे छोड़ देने से उन अहितकर परिस्थितियों को 
मिटाने में किसी भी प्रकार की मदद नही मिलती थी जिन्हें पूँजीपति 
वर्ग के पूँजीवादी उत्पादन के तरीके ने, अर्थात्‌ बड़े पैमाने के उद्योंग-ब्न्धो 
पर आधारित उत्पादन के तरीके ने उत्पन्न कर दिया था। इस बात 
की अनुभूति के ही कारण प्रारम्भिक समाजवादियों में जो सबसे प्रतिभा- 
गाली थे, उन्होंने, अर्थात्‌ सेन्ट साइमन, फूरिए तथा ओोवेन ने न्यायश्ास्त्रीय 
राजनीतिक क्षेत्र का पूर्णतया परित्याग कर दिया था और घोषित 
कर दिया था कि सभी प्रकार का राजनीतिक संघ निरण्थंक है । 
आधिक परिस्थितियों ने मजदूर वर्ग के अन्दर मुक्ति की जो कामना 
जगा दी थी उसे अच्छी तरह से व्यक्त करने और पूर्ण रूप से अंगीकार 
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करने की दृष्टि से ये दोनों ही दृष्टिकोण एक समान असन्तोपप्रद थे । 
श्रम की सम्पूर्ण पैदावार तथा समानता की माँगों.को ज्योही कानूनी 
(न्यायिक ) ढंग से सविस्तार पेश किया गया त्योही असाध्य अन्तविरोधों 
के भँवर में वे खो गयी और मूल समस्या --- उत्पादन : की पद्धति को 
बदलने की समस्या --लगभंग अछती ही पडी रही | महान्‌ कल्पनावा दियो 
द्वारा राजनीतिक सघप॑ को तिलाजलि दे देने का अर्थ, साथ ही साथ, 
वर्ग-सघर्ष को भी, अर्थात्‌ जिस वर्ग के हितो का वे प्रतिनिधित्व करते थे 
उसकी क्रियाशीलता के एकमात्र स्वरूप को भी तिलाजलि दे देना था । 
दोनो ही दृष्टिकोण उस ऐतिहासिक पृष्ठभूमि को नजरन्दाज़ कर देते थे 
जिससे उनकी उत्पत्ति हुई थी। दोनो ही भावनाओ को अपील करते 
थे --कुछ न्याय की भावना को, और अन्य कुछ मानवता की भावना को । 
दोनो ही अपनी माँगो को ऐसी पवित्र कामनाओ के वेश मे प्रस्तुत करते थे 
कि उनके बारे मे यह नहीं कहा जा सकता था कि हजार वर्ष पहले या 
हज्ञार वर्ष बाद पूरा करने के बजाय उनका उसी समय पुरा किया जाना 
क्यो आवश्यक था । 

उत्पादन के सामन्‍्ती तरीके के पूँजीवादी तरीके मे बदल जाने की 
वजह से मजदूर वर्ग उत्पादन के साधनों के स्वामित्व से बिल्कुल ही वचित 
हो गया है | उत्पादन के पूँजीवादी तरीके की चक्की मे पिसकर वह निर- 
न्तर और अधिकराधिक मात्रा में सम्पत्ति-विहीनता की पुश्तेनी अवस्था में 
पहुँचता जा रहा है | इस मजदूर वर्ग के जीवत की वास्तविक परिस्थि- 
तियो को पूँजीपति वर्ग के कानूनी (न्यायिक) मायाजाल के अन्दर पूरे 
तौर से कभी व्यक्त नही किया सकता । जीवन की इस परिस्थिति को 
पूर्ण रूप से वह खुद भी तभी जान सकता है जब कि, कानूनी स्याही से 
रगे चह्मो के बिना, चीजो को जैसी वे है उसी वास्तविक रूप में वह देखे । 
किन्तु मास ने इतिहास की अपनी भौतिकवादी धारणा के द्वारा उसे 
ऐसा ही करने में मदद दी थी । ऐसा उन्होने इस बात का प्रमाण प्रस्तुत 
करके किया था कि, अन्ततोगत्वा, कानूनी (न्यायिक), राजनीतिक, 


हु. 
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दार्शनिक, घामिक तथा मनुष्य की अन्य धारणाओ की पैदायश् उसके 
जीवन की आशिक परिस्थितियों से, उत्पादन तथा उपज के विनिमय के 
उसके तरीक़े से होती है। इस प्रकार, उन्होने विश्व सम्बन्धी एके ऐसे 
दृष्टिकोण को प्रस्तुत कर दिया था जो सर्वहारा वर्ग के जीवन तथा संघर्ष 
की परिस्थितियों के अनुरूप था । मजदूरों के दिमागो मे भ्रमो का जो 
भभाव था वह सम्पत्ति के उनके अभाव के ही सर्वेथा अनुरूप था । और 
विश्व सम्बन्धी सवेहारा वर्ग का यह दृष्टिकोण अब सारी दुनिया मे फैल 
रहा है। 


हलौक के नाम शंगेल्स का पत्र 


लन्दन, २१- २ सितम्बर, १८६० 
प्रिय महोदय, 


आपका ३ तारीख का पत्र मुझे फोकस्टोन में मिला, लेकिन चूंकि 
वहाँ मेरे पास वह पुस्तक नही थी इसलिए मैं जवाब न दे सका। १२ 
तारीख को जब मैं घर लौटा तो मेरे लिए इतना बहुत सा ज्ञरहरी काम 
पडा था कि आज से पहले आप को कुछ पंक्तियाँ लिखने के लिए भी में 
समय न पा सका । कृपया मेरी इस मजबूरी को स्वीकार करें गौर देर में 
लिखने के लिए माफ़ करें । 

(१) सबसे पहले, ' उत्पत्ति ! << के पृष्ठ १६ से आप ने यह नतीजा 
निकाला है कि पुनलुआ परिवार के विकास की प्रक्रिया को इतनी धीमी. 
गति से कार्य करते दिखलाया गया है कि उससे ऐसा लगता हैं कि हवाई 
में, वहाँ के राजपरिवार के अन्दर भाइवो और (एक ही मा से उत्पन्न) 
बहिनो के बीच इस शत्ताव्दी तक में शादियां हुई है । भाइयों भौर बहिनो 
के बीच होने वाली शादियों के उदाहरण पूरे प्राचीन काल में हम मिलते 
है; मिसाल के लिए टोलमियो (मिन्न के यूनानी सम्नाटो) के यहाँ ऐसा 
ही होता था। परल्तु, दूसरी बात यह है कि, एक ही भा से उत्पन्त भाईयों 
गौर बहिनो तथा एक ही पिता से उत्पन्न भाइयो और बहिनो के बीच 
फर्क करना यहाँ जल्रो हूँ। माई, बहिन घब्दों की उत्पत्ति सर्म शब्द से 
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हुई है और इसलिए मौलिक रूप से उनका मतलब केवल मा की तरफ़ के 
भाइयो और बहिनो ही से था । मातृसत्ता काल से ही यह भावना बहुत्त 
दिनो तक बनी रही है कि एक ही मा के बच्चे, चाहे उनके पिता अलग्- 
अलग हो, उन बच्ची की अपेक्षा अधिक नजदीकी सम्बन्ध रखते है जो एक 
ही पिता के किन्तु अलग-अलग माताओं के हो। परिवार का पुनलुआ रूप 
केवल एक ही मा की सन्‍्तानों के बीच विवाह वर्जित करता है, एक ही 
पिता की किन्तु अलग-अलग माताओ द्वारा उत्पन्न सस्तानों के बीच विवाह 
को वह कदापि नहीं रोकता | इस धारणा के अनुसार तो ऐसी सन्तानों की 
(अलग-अलग माताओ से उत्पन्न एक द्वी पिता की सनन्‍्तानों की --अनु० ) 
संबन्धी तक भी नहीं माना जाता (क्योकि मातृसत्तात्मक अधिकार का 
ही वोलवाला है) । जहाँ तक मै जानता हूँ यूनान के प्राचीन इतिहास 
में भाइयो ओर बहिनो के बीच होने वाली शादियों के जो उदाहरण हमे 
मिलते हैं वे उन्ही व्यक्तियों तक प्तीमित है जिनकी माताएँ भिन्न-भिन्न थी 
या फिर ऐसे व्यक्तियों की घादियों के उदाहरण मिलते है जिनके वारे में 
इस बात का पता नही लगाया गया था कि वे भिन्न-भिन्न माताओं की सन्‍्ताने 
थी। ऐसी हालत में यह्‌ नामुमकिन नहीं है कि उनकी माताएँ अलग- 
अलग रही हो । इसलिए इस प्रकार की गादियां पुनलुआई रीति-रिवाज़ों 
के खिलाफ कतई नही है । आपने इस तथ्य की ओर ध्यान नही दिया कि 
,पुनलुआ काल तथा बूनान की एक-पत्नीत्व की प्रथा के बीच समाज 
मातृसत्तात्मक (माताप्रधान) व्यवस्था से छलांग मारकर पितृसत्तात्मक, 
(पिताप्रधान) व्यवस्था में पहुंच गया था। इसकी वजह से परिस्थिति 
काफ़ी बदल गयी थी । 

वाज़स्मुथ की [८९//७#752/९ 47/0९॥7४770/' के अनुसार, वीर 
रस प्रधान यूनानी काल में “विवाह करने वाले व्यक्तियों के वीच माता- 
पिता और बच्चों के सम्बन्ध को छोडकर और किसी भी प्रकार के नज- 
दीकी सम्बन्ध के विषय में किसी प्रकार की झिझ्लक नही मिलती” (३, 
पृष्ठ १५६) । “क्रीटा में पुरी बहिन के साथ विवाह करना अनुचित नहीं 
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माना जाता था” (वही, पृष्ठ १७०) । अन्त मे, खण्ड १० की, स्ट्रैवों की 
बात को ले ले | इस समय मुझे वह अश् नही मिल रहा है क्योकि इस 
पुस्तक को अध्यायो मे विभाजित नही किया गया है, किन्तु, जब तक कि 
इस बात के विपरीत कोई प्रमाण न मिल जाय, पूरी बहिन का मतलब 
मैं पिता के रिश्ते से होने वाली बहिन ही समझता हूँ । 

(२) आपके पहले मुख्य कथन को मै निम्न प्रकार सश्योधित 
करना चाहता हूँ : 

इतिहास की भौतिकवादी घारणा के अनुसार, वास्तविक जीवन का 
उत्पादन तथा पुनरुत्पादन ही अन्ततोगत्वा इतिहास का निर्णायक तत्व होता 
है। इससे अधिक न मावस ने, न मैने ही कभी कहा है। इसलिए अगर 
कोई इसको तोड़-मरोड़ कर यह कहता है कि अकेला आर्थिक तत्व ही 
निर्णायक होता है, तो उक्त अस्थापना को वह एक अर्थहीन, हवाई बकवास 
से बदल देता है । आथिक परिस्थिति आधार होती है, किन्तु ऊररी ढाँचे 
(5एए9श८-शाप्टांप्रा८) के विभिन्न तत्व भी ऐतिहासिक सघर्षो के क्रम पर 
प्रभाव डालते है और, अनेक बार तो, उनके स्वरूप को निश्चित करने में 
प्रमुख, भूमिका अदा करते है।ये तत्व है वर्ग-सघर्ष के राजनीतिक 
स्वरूप और उनके परिणाम, अर्थात्‌ * सफल लडाई, आदि के बाद विजयी 
वर्ग द्वारा स्थापित किये गये विधान और न्यायिक (कानूनी) रूप । यहाँ 
तक कि इन तमाम वास्तविक सघर्पों में भाग लेने वालो के मस्तिष्को मे 
इन सघर्षो के प्रतिविम्ब (7०:८5) तथा राजनीतिक, न्यायज्ञास्त्रीय और 
दार्शनिक सिद्धान्त, धामिक विचार तथा अन्धमतो के रूप मे हो गया उनका 
विकास भी ऐतिहासिक सघर्पो के क्रम पर अपना प्रभाव डालता है और 
उनके स्वरूप को तिदिचत करने मे बहुत बार प्रमुख भूमिका तक अदा 
करता है । इन तमाम तत्वो की एक दूसरे पर क्रिया-प्रतिक्रिया होती रहती 
है जिसमे, दूघंटनाओ की पूरी अपार भीड के बीच (अर्थात्‌, ऐसी चीजों 
तथा घटनाओं की भीड के बीच जिनका अन्दरूनी परस्पर-सम्बन्ध इतनी 
दूर का है अथवा जिसे प्रमाणित करना इतना असम्भव है कि हम उसे 


रेध८ घर्स 


अस्तित्वही न, नगण्य तक मानव ले सकते है), अन्त में, आथिक क्रिया एक 
अनिवायंता के रूप में सामने आ जाती है। वरना तो इस सिद्धान्त को 
इतिहास के किसी भी काल पर लागू करना एक घात के किसी सरल 
समीकरण को हल कर लेने के काम से भी अधिक आसान हो जायगा । 
अपने इतिहास का हम स्वयम्‌ निर्माण करते है, परन्तु सर्वप्रवम, ऐसा 
हम अत्यन्त निश्चित मान्यताओं तथा परिस्थितियों के अन्तर्गत करते है । 
इनमें आथिक मान्यताएं और परिष्थितियाँ अन्ततोगत्वा निर्णायक होती 
है । किन्तु राजनीतिक मान्यताएँ और घारणाएँ आदि, तथा, वास्तव मे, 
वे परम्पराएं भी जो मानवी मस्तिप्को मे जमी रहती हैं, इसमें एक भूमिका 
अदा करती है --यद्यपि इनकी भूमिका निर्णायक नही होती । प्रशियाई 
राज्य का उदय तथा विकास भी ऐतिहासिक, अन्ततीगत्वा आधथिक, कारणों 
से हुआ था। परन्तु बिना थोये विद्याइम्बर का सहारा लिए यह मुश्किल 
से ही कहा जा सकता है कि और दूसरे तत्वों को छोडकर (खास तौर से, 
प्रथा के स्वामित्व के कारण पोर्लण्ड के साथ उसके उलझ्लाव को, और 
उसकी वजह से उन अन्तर्राष्ट्रीय राजनीतिक सम्बधों के साथ उसके उल- 
झाव को छोड़कर जिन्होने आस्ट्रियाई राजवश की सत्ता की स्थापना में 
वास्तव में निर्णायक भूमिका अदा की थी) केवल आधिक अनिवार्यता ने 
इस बात को त॑ कर दिया था कि, उत्तर तथा दक्षिण के बीच आधिक, 
भाषा-सम्बन्धी और, --धर्मसुधार आन्दालन के बाद, --जों धामिक 
अन्तर पैदा हो गये थे उनका अपने अन्दर समावेश्ञ करके, उत्तरी जमंनी 
के अनेक छोटे-छोटे राज्यों मे से खास तौर से ब्रैण्डेनवर्ग का राज्य ही वहाँ 
की महान शक्ति बन जाए। अपने को हास्यास्पद बनाये विना अर्थशास्त्र 
के माध्यम से इस चीज्ञ को बताना मुश्किल होगा कि जमंनी का प्रत्येक, 
पुराना और वर्तमान, छोटा राज्य क्यो अस्तित्व मे माया था | इसी तरह 
उसके माध्यम से यह बताना भी मुश्किल होगा कि उच्च जमंन भाषा के 
व्यजनो के उन परिवतेनो की उत्पत्ति कंसे हुई थी जिन्होंने उस भौगोलिक 
विभाजन को और चोड़ा बना दिया था जो सुडेटीय पवर्तमाला से लेकर 
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टॉनस तक फैले पर्वतो की वजह से पहले से मोजूद था और पूरी जिन्‍्होने 
जमेनी के एक कोने से दूसरे कोने तक वाकायंदा एक दरार पैदा कर दी थी । 
#इसरे, इतिहास का निर्माण इस प्रकार होता है कि जो अन्तिम परि- 
णाम निकलता है वह हमेशा अनेक वैयक्तिक इच्छाओं के संघर्ष का फल 
होता है और इनमे से प्रत्येक इच्छा स्वयम्‌ भी जो कुछ वह होती है वह 
जीवन की अनेकानेक विशिष्ट परिस्थितियों के ही कारण होती है । इस 
प्रकार, एक दूसरे को काटनेवाली अनगिनत शाक्तियाँ होती है शक्तियों के 
समानान्‍्तर चतुर्भुजो की एक अनन्त श्वखला होती है और वह परिणाम-- 
जिसे ऐतिहासिक घटना कहा जाता है, इन्ही के अन्दर से निकलता है। 
इसे स्वयम्‌ भी एक ऐसी गक्ति के फल के रूप में देखा जा सकता है जो 
पूरे तौर से देखने पर अचेतन रूप से और बिना किसी इच्छा-शक्ति के काम 
करती है । प्रत्येक वैयक्तिक इच्छा के मार्ग में हर दूसरा व्यक्ति रकावट 
पैदा करता है और जो चीज़ अन्त में सामने आती है वह ऐसी होती है 
जिसकी किसी ने इच्छा नहीं की थी | इस भाँति, अब तक इतिहास एक 
प्राकृतिक प्रक्रिया के रूप मे ही चलता आया है और मुलत वह प्राकृतिक 
प्रक्रि)! की गति के नियमों के ही अधीन रहा है । किन्तु, इस बात से कि 
व्यक्तियों की इच्छाएँ --जिनमे से हर एक वही चाहता है जिसे चाहने के 
लिए उसकी भौतिक शरीर-रचना तथा वाह्म, .अन्ततोगत्वा आर्थिक, 
परिस्थितियाँ (या उसकी ख़ुद की निजी परिस्थितियाँ, या आम समाज की 
परिस्थितियाँ) उसे म॑जबूर करती है --ठीक उस वस्तु को नहीं हासिल 
कर पाती जिसे वे चाहती है, बल्कि वे एक संयुक्त गौसत मे, एक आम 
संयुक्त परिणाम मे विलीन हो जाती हैं -यह निष्कर्ष नही निकाला जाना 
चाहिए कि ये इच्छाएँ शून्य के समान है । इसके विपरीत, अन्तिम परिणाम 
में उनमे से प्रत्येक का योगदान होता है और उस हृ॒द तक वह उस परि- 
णाम में शामिल होती है । 
मैं आपसे आग्रह करना चाहूँगा कि इस सिद्धान्त का अध्ययन आप 
इसके मूल स्रोतों के आधार पर करें, इधर-उधर के दूसरो से प्राप्त साधनो 
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के आधार पर न करें| ऐसा करने में वास्तव में आसानी भी बहुत होती 
है | मास ने जायद ही कोई ऐसी चीज़ लिखी होगी जिसमे इस सिद्धान्त 
की वात न रही हो । किन्तु उसके प्रयोग का एक धत्यन्त उत्कृष्ट उदाह्टरण 
लुईं बोनापार्ट के १८वें ब्र्‌ मेयर मे खास तौर से देखने को मिलता है । पूंजी 
में भी उसका अनेक जगह उल्लेख है | अन्त में, आप का ध्यान में अपनी 
रचनाओ : विज्ञान में श्री युजेन ड्यूरिंग की ऋान्ति और लुडविग फ़ायर- 
बाख तथा शञ्ञास्त्रीय जर्मन दर्शन का अन्त की ओर भी गाकपित करना 
चाहूँगा | इनमे ऐतिहासिक भौतिकवाद का विवरण अत्यन्त विस्तार से 
मैंने प्रस्तुत किया है | जहाँ तक मैं जानता हूँ इससे अधिक विस्तृत विवरण 
उसका और कहीं नही मिलता | 

आशिक रूप से मार्क्स बौर मैं स्वयम्‌ इस बात के लिए जिम्मेदार है 
कि नये लोग कभी-कभी इस सिद्धान्त के आधथिक पहल पर जरूरत से 
ज़्यादा जोर देते है । अपने विरोधियों का खण्डन करने के लिए, जो इसस 
बिल्कुल ही इन्कार करते थे, मुख्य सिद्धान्त के ऊपर हमे अधिक जोर 
देना पड़ा था, और (इतिहास की -- अनु ० ) अन्योन्य क्रिया मे जो अन्य 
तत्व रहते है उनकी व्याख्या करके उनको उनका उचित स्थान देने का न 
तो हमारे पास हमेशा समय ही था, न स्थान, और न मौक़ा । किन्तु जब 
भी इतिहास के किसी .अथ को प्रस्तुत करने का, अर्थात्‌, इस सिद्धान्त को 
अमली तौर से लागू करने का प्रइन उठता था, तब दूसरी ही बात होती 
थी और उसमे किसी तरह की ग़ल्ती नही की जा सकती थी । परल्तु, 
दुर्भाग्य से, बहुत अक्सर ऐसा देखने में आता है कि लोग ज्योही किसी 
नये सिद्धान्त के मुख्य उसूलो को समझ लेते हैं --और वह भी हमेशा 
बिल्कुल सही-सही ढग से नहीं -त्योहीं वे सोचने लगते हैं कि उसको 
उन्होने पूरे वौर से हृदयगम कर लिया है और बिना किसी कठिनाई के 
ते उसका इस्तेमाल कर सकते हैं ! इस दोष से मैं हाल के अनेक “माकक्‍से- 
वादियों” को भी बरी नहीं कर सकता, क्योकि इस सम्बन्ध में इन लोगो 
ने भी खव ही अजीव तरह का कड़ा-करकट लिखा है । 
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कल (यह मैं २२ सितम्बर को लिख रहा हूँ) शुमेन की पुस्तक, 
((ापटली52 4/श॥॥प#९/, वलिन, १८५५, १, पृष्ठ ५०) में 
मुझे एक और अत्यन्त महत्वपूर्ण अश मिल गया। यह उस व्याख्या की 
पूरे तौर से पुष्टि करता है जो मैंने ऊपर प्रस्तुत की है । अश निम्न प्रकार 
है : “लिकिन, यह बात मालूम है कि प्राचीन यूनान मे अलग-अलग माताओं 
की सन्‍्तानों --भर््ध-भाइयो और बहिनो के बीच होने वाली शादियों को 
सगोत्रीय सम्भोग नहीं माना जाता था ।” 

मैं आशा करता हूँ कि, बात को सक्षेप में कहने के उद्देश्य से, बीच- 
बीच मे जो कई चीजे मैंने जोड दी है उनकी वजह से आपको बहुत परे- 
शाती नही होगी । 


मैं हूं आपका अनुरक्त, 
एफ० एगेल्स 


श्री डिमट के नांम एंगेल्स का पत्र 
लन्दन, २७ अक्तृबर, १८६९० 


ज्योही मुझे कुछ क्षणो की फ्रसत मिली है मैं तुम्हें उत्तर देने बैठ 
गया हूँ । मेरा खयाल है कि ज़्यूरिच की नौकरी को तुम्हे ज़रूर स्वीकार 
कर लेना चाहिए । वहाँ थर्थश्ास्त्र के सम्बन्ध में हमेशा ही तुम बहुत-कुछ 
सीख सकोगे, खास तौर से अगर तुम इस चीज़ का घ्यान बनाये रखोगे कि 
ज़्यूरिच्र मुद्रा और सट्टें का अन्तत: एक तीसरे दर्ज का ही बाज़ार है। इसकी 
वजह से वहाँ जो असर पड़ते है वे दूसरे या तीसरे दर्जे के होने के कारण 
कमज़ोर होते है, अथवा फिर उन्हे जान-बूझकर विकृृत कर दिया जाता 
है । लेकिन तुम्हे उसकी क्रिया का व्यावहारिक ज्ञान प्राप्त हो जायगा और 
लन्दन, न्यूयौर्क, पेरिस, वलिन तथा वियना से आने वाली स्टॉक एक्सचेज 
(सट्टे वाजार) सम्बधी मूल रिपोर्टो का अनुकरण करने के लिए तुम मज- 
वूर हो जाओगे और, इस भाँति, मुद्रा तथा शेयर बाजार के प्रतिवर्त के 
रूप में, विश्व वाजार का भी चित्र तुम्हारे सामने स्पष्ट हो जायगा । 
आर्थिक, राजनीतिक तथा अन्य प्रकार के प्रतिविम्बों का रूप बसा ही 
होता है जैसा मनुप्य की आँखों में बनने वाले प्रतिविम्वों का होता है: 
उन्हे एक सघनित लेन्स के अन्दर से गुज़रना होता है और, इसलिए, वे 
उल्टे यानी अपने सिर के वल खड़े हुए दिखलाई देते है । कमी केवल उस 
तंत्रिका-तंत्र की रहती है जो हमारे सामने उन्हे उनके पैरो पर फिर 
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सीधा खडा कर दे | मुद्रा वाज़ार के आदमी को उद्योग-धन्धों तथा विश्व 
बाजार की गति मुद्रा और शेयर वाजार के केवल उल्टे (विलोमक्ृत) 
प्रतिविम्व मे ही दिखलाई देती है और, इसलिए, कार्य उसके लिए कारण 
बन जाता है । इस चीज़ को बहुत पहले पाँचवे दशक में ही मैनचेस्टर में 
मैंने अनुभव किया था। उद्योग-घन्बो की क्रिया-विधि तथा उसके आब- 
घिकर (7०7००८०४।) अधिकतम तथा न्यूनतम विन्दुओ को समझने की 
दृष्टि से लन्दन के शेयर बाज़ार (स्टॉक एक्सचेन्ज) से आने वाली रिपोर्ट 
विल्कुल बेकार होती थी, क्योकि इनको भेजने वाले सज्जन हर चीज़ को 
केवल मुद्रा वाज्ञार के सकटो के सर मढने की कोथिग करते थे । वे यह 
नहीं समझते थे कि मुद्रा वाज्ञार के ये सकट स्वयम्‌ आम तौर से अन्य ही 
फिसी चीज़ के मात्र लक्षण थे । उस समय मुख्य काम इस चीज को गलत 
साबित करना था कि औद्योगिक संकटो का कारण अस्थायी अति-उत्पादन 
होता है । इसकी वजह से इस काम का एक प्रवृत्ति-ताधक पहल भी होता 
था जो तोडने-मरोडने के काम को बढावा देता था। अब इस काम का-- 
कम से कम, हेमारे लिए --हमेशा के लिए महत्व खत्म हो गया | इसके 
अलावा, यह भी वास्तव मे सही है कि मुद्रा वाजार के भी खुद अपने संकट 
हो सकते है । --इन संकटों में उद्योग-धन्बो की प्रत्यक्ष गडबडियो की केवल 
एक गौण भूमिका होती है, अथवा कोई भी भूमिका नही होती । इस क्षेत्र 
में ख़ास तौर से पिछले २० वर्षों के इतिहास के सिलसिले मे, अभी बहुत 
कुछ प्रमाणित करने और जाँचने-पडतालने की जरूरत है । 

जहाँ सामाजिक स्तर पर श्रम-विभाजन होता है, वहाँ श्रम की अलग- 
अलग क्रियाएँ एक दूसरे से स्वतत्र बन जाती है। अन्तत्तोगत्वा निर्णायक 
तत्व उत्पादन ही होता है | किन्तु उत्पादित वस्तुओ का व्यापार ज्योही 
उत्पादन से स्वतत्र हो जाता है त्योही वह स्वयम्‌ अपनी एक झलग राह 
पर चलने लगता है। उसकी यह गति यर्यपि अब भी पूरे तौर से देखने 
पर उत्पादन की गति से नियत्रित होती है, फिर भी, खास-खास बातो 
मे, गौर इस आम निर्भरता के ही अन्तर्गत रहते हुए, यह नया तत्व 


३७४ घर 


स्वयम्‌ अपनी प्रकृति मे निहित नियमों का अनुसरण करता है । इस गति 
की खुद अपनी अवस्थाएँ होती है और फिर वह ज़ुद भी उत्पादन की 
गति को प्रभावित करती हे । 

अमरीका की खोज सोने को तृष्णा के कारण हुई थी। इससे पहले 
इसी तृष्णा ने पुर्तंगा लियो को अफ्रीका जाने के लिए बाध्य कर दिया था 
(देखिए : सुएट बियर की रचना, “बहुमूल्य धातुओं का उत्पादन”) । 
इसका कारण यह था कि १४वीं ओर १५वीं शताब्दियों मे योरोप के 
उद्योग-धबो का तथा उसी के अनुरूप व्यापार का जो जबर्दस्त विस्तार 
हो गया था उसके लिए विनिमय के और अधिक साधनों की आवश्यकता 
पैदा हो गयी थी। जर्मनी, जो १४५० से १५५० तक चाँदी का महान्‌ 
देश रहा था, अब इस आवश्यकता की पूर्ति नही कर सकता था । १५०० 
और १८०० के बीच पुरतंगालियों, डचो तथा अग्रेजों ने भारत की जो 
फ़तह की थी उसके पीछे भारत से आयात प्राप्त करने का लक्ष्य था -- 
वहाँ किसी चीज का निर्यात करने का सपने मे भी किसी को खयाल नही 
था। इसके बावजूद, केवल व्यापारिक स्वार्थों की वजह से की गयी इन 
खोजो तथा विजयो का उद्योग-धन्धो के ऊपर कितना विराट प्रभाव पड़ा 
था ! आधुनिक बडे पैमाने के उद्योग-धन्धो की सृष्टि और विकास इन 
देशो को निर्यात करने की आवश्यकताओ को ही लेकर हुए थे ! 

मुद्रा वाजार के सम्बन्ध में भी ठीक ऐसी ही बात है । मुद्रा मे होने 
वाला व्यापार ज्योही मालो के व्यापार से अलग हो जाता है त्योही -- 
उत्पादन तथा मालो के व्यापार द्वारा निर्धारित की गयी निश्चित परि- 
स्थितियों के अन्तेगत तथा इन्ही की सीमाओं के भीतर --उसका ख़द का 
विकास होने लगता है, उप्तकी प्रकृति तथा अलग-अलग अवस्थाओं द्वारा 
निर्धारित किये गये स्वथम्‌ उसके विशेष नियम काम करने लगते है । 
इसी में अगर यह बात भी जोड दी जाय कि, आगे विकसित होकर, 
मुद्रा व्यापार अपने अन्दर ऋण-पत्रो के व्यापार को भी समेट लेता है और 
इन ऋण-पत्रों मे केवल सरकारी पत्र नही रहते बल्कि औद्योगिक तथा 
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परिवहन के स्टॉक भी रहते है --और फिर इसकी वजह से मुद्रा व्यापार 
उस उत्पादन के एक अश पर भी अपना सीघा नियत्रण कायम कर लेता 
है जिससे कि, पूरे तौर से देखने पर, वह स्वयम्‌ नियत्रित होता है, तो हम 
देखेगे कि उत्पादन पर मुद्रा व्यापार का प्रभाव और भी अधिक पेचीदा 
हो जाता है| मुद्रा के व्यापारी रेलों, खानों, लोहे के कारखानों, जादि 
के मालिक होते है। उत्पादन के इन साधनो के दो रूप हो जाते है ; 
कभी-कभी उनका काम प्रत्यक्ष उत्पादन मे मदद देना होता है, किन्तु 
कभी-कभी उन्हे उन शेयर-होल्डरों की आवश्यकताओं के अनुसार भी 
काम करना पडता है जो मुद्रा के व्यापारी होते है । इस चीज का सबसे 
ज्वलन्त उदाहरण उत्तरी अमरीका की रेलो में देखने को मिलता है । 
इन रेलो का काम पूरे तौर से किसी जे गूल्ड, अथवा किसी वान्डरविल्ट 
आदि की स्टॉक एक्सचेन्ज (सद्ठे वाज़ार) से सम्बन्धित उन देनिक कार्र- 
बाईयों पर निर्भर करता है जिनका उक्त रेलो तथा संवहन के एक साधन 
के रूप मे उनके हितो से कोई सम्बन्ध नही है । और यहाँ, इंगलैण्ड में भी 
भिन्न-भिन्न रेल कम्पनियों के वीच सीमा क्षेत्रों को लेकर दक्षाब्दियों तक 
चलने वाली लड़ाइयाँ हमने देखी हैं। इन लड़ाइयो पर बेहिसाव रुपया 
बर्बाद किया गया था,---उत्पादन तथा सवहन के हित भें नही, बल्कि सिर्फ 
इसलिए कि उनके शेयरो (हिस्से) के मालिक मुद्रा व्यापारियों मे आपस 
मे झगड़ा था। आम तौर से इस झगडे का एकमान् उद्देश्य इस शेयर- 
होल्डरों की सट्टेवाजारी मे मदद देना था । 

उत्पादन के मालो के व्यापार के साथ और इन दोनो के मुद्रा व्यापार 
के साथ सम्बन्ध के विषय में अपनी घारणा के बारे में इन चन्द सकेतो के 
द्वारा ऐतिहासिक भौतिकवाद के विपय मे तुम्हारे प्रब्नो का उत्तर मूलत- 
मैंने दे दिया । इस चीज को श्रम विभाजन के दृष्टिकोण से सबसे भासानी 
से समझा जा सकता है। समाज के अन्दर कुछ ऐसे आम काम पैदा होते 
है जिनके बिना उसका निस्तार नही हो सकता । इन कामों के लिए जिन 
व्यक्तियों को नियुक्त किया जाता है उनसे सम्राज के अन्दर ही श्रम विभाजन 
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की एक नयी शास्रा कायम हो जाती है | इससे उन व्यक्तियों के छुछ सास 
हित पैदा हो जाते है जो उन लोगों के हितों मे भिन्न होते है जिन्होंने उन्हें 
उन कामो की सत्ता सोपी थी; वे उन लोगों से स्वत हो जाने है और -- 
राजसत्ता का जन्म हो जाता है ! और अब चीज़ें ठीक उसी दग से चलने 
लगती हैं जिस ढंग से मालो के व्यापार के तथा, बाद मे, मुद्रा के व्यापार 
के क्षेत्र मे वे चलती है: मुख्यतया उत्पादन की गति का अनुसरण करने 
के लिए बाघ्य होते हुए भी, अपनी अन्तनिद्ठित सापेक्ष स्वतंत्रता की वजह 
से --अर्थात्‌, उस सापेक्ष स्वतन्नता की वजह से जो एक बार उसको प्रदान 
कर दी गयी थी भीर घीरे-घीरे और अधिक विकसित हो गयी है --यह्‌ 
नयी सत्ता स्वयम्‌ भी उत्पादन-परिर्यितियों तथा उत्पादन के प्रम पर प्रभाव 
डालती हे । यह अन्योन्य (पारस्परिक) क्रिया दो असमान दाक्तियों के 
बीच की क्रिया होती है : एक तरफ, आविक गति होती है; दूसरी तरफ, 
वह नयी राजनीतिक सत्ता जो अधिक से अधिक स्वतत्रता प्राप्त करने का 
प्रयत्त करती है, और जिसमें, एक बार स्थापित हो जाने के बाद स्वयम्‌ 
खूद की गति पैदा हो जाती है । पूरे तौर पर देखा जाय तो अन्त में 
आशिक गति ही की विजय होती है, किन्तु उसे भी उस राजनीतिक गति- 
विधि से प्रभावित होना पड़ता है जिसकी स्वयम्‌ उसने सृष्टि की थी भौर 
जिसे उसने, एक तरफ, राजसत्ता की गति से और, दूसरी तरफ, उसके 
साथ-साथ पैदा हो जाने वाले उसके विरोघ से सापेक्ष स्वतत्नता सौपी थी। 
जिस प्रकार कि मुख्यतया तथा उन प्रतिबन्धों के अन्दर, जो ऊपर बताये 
जा चुके है, औद्योगिक वाजार की गति मुद्रा बाजार मे प्रतिविम्बित -- 
और दरभसल उल्टे (विलोमछूत) रूप में प्रतिविम्बित होती है, उसी तरह 
उन वर्गो का संघर्ष जो पहले से मौजूद है और एक दूसरे से लड़ रहे हैं 
सरकार तथा विरोधी दल के आपसी संघर्ष के रूप में प्रतिविम्बित होता 
हैं --पर यह भी उसी तरह उल्टे (प्रतिलोमकृत) रूप मे --प्रत्यक्ष रूप 
मे नही बल्कि अप्रत्यक्ष रूप मे, वर्ग सघप के रूप मे नही वल्कि राजनीतिक 
सिद्धान्तों के लिए किये जाने वाले सधर्ष के रूप मे प्रतिविम्वित होता है। 
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वास्तव में वह इतने विक्ृत रप में प्रतिविम्वित होता है कि उसे समझने 
में हमे हज़ारों वर्ष लग गये है ! 

आधिक विकास पर राजबक्ति का प्रभाव तीन प्रकार का हो सकता 
है : वहु आथिक विक्रास की ही दिशा भें काम कर सकती है, ऐसा होने 
पर चिकास की गति औौर तेज हो जाती है; वह विकास का विरोध कर 
सकती है, और तब आजकल की परिस्थितियों में प्रत्पेक महान्‌ देश में 

अन्ततोगत्वा टूट-फूटकर वह छिलन्न-विच्छिन्न हो जायगी; अबवा फिर 

आधिक विकास को किस्ती ख़ास दिश्षा में जाने से रोककर उसके लिए 
विकास की वह दूसरी कोई दिशाएँ निर्धारित कर दे सकती है। अन्त में, 
इसका अंजाम भी ऊपर के दोनो अजामों मे से किसी एक की श्रेणी के 
अन्तर्गत आ जायगा | परन्तु, यह बात तो स्पप्ट 6 कि, दूसरी और 
तीसरी स्थितियों मे राजनीतिक सच्चा आथिक चिक्रास को बहुत धवका 
पहुँचा सकती है तथा शक्ति गौर साधनो की भारी वर्वादी का कारण चन 
सकती है। 

फिर विजय तथा आधथिक साधनों के पाशविक विनाश के कांउ भी 
होते है । किसी जमाने मे, किन्‍्ही विधेष परिस्थितियों के अन्तर्गत, इसके 
द्वारा सम्पूर्ण स्थानीय अथवा राष्ट्रीय आथिक विकास को नष्ट कर दिया 
जा सकता था। आजकल ऐसी चीज का, आमतौर से, कम से कम घटे 
देशो मे उत्ठा ही असर होता है : अन्तत:, विजेता की अपेक्षा विजित 
कौम आशथिक, राजनीतिक तथा नैतिक रूप से अक्सर और अधिक मज़बूत 
हो जाती है । 

यही बात कानून के सम्बन्ध में है । ज्योंही श्रम का वह नया विभाजन 
आवध्यक हो जाता है जो पेशेवर वकीलो को पैदा करता है, त्योद्दी एक 
इूसरा नया तथा स्वतंन क्षेत्र उत्पन्न हो जाता है । उत्पादन तथा स्थापार 
पर टसकी तमाम आम निर्भरता के बावजूद, इस क्षेत्र में उन अन्‍य लेगों 
को प्रभावित करने की भी एक विशेष क्षमत्ता होती है। बाघुनिश राज्य 
में कानून के लिए केवल यही नहीं आवश्यक है कि बह आम आशिक 
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परिस्थिति के अनुरप हो और उसकी अभिव्यंजना हरे, बल्कि यह भी 
आवश्यक है कि उसकी यह अभिव्यंजना आन्तरिक रूप ने सुसंगत हो गिससे 
कि अपनी आन्तरिक असगतियों के कारण बह निरथेक नस हो जाय | और 
इस चीज को सम्भव बनाने की प्रद्षिया मे उसके अन्दर आशिक 
परिस्थितियों का सही-सही प्रतिचिग्ब अधिकाधिण क्षीण होता साता है । 
ऐसा इसलिए और भी अधिफ होता है कि कानून के नियम किसी बर्ग के 
आधिपत्य की एकदम सले, सालिस ओर पूर्ण रुप में अभिव्यमना विरले 
ही कभी करते हैं -तयाकि ऐसा अगर वे करें तो "इन्साद थी धारणा 
को चोट पहुंचेगी । यहां तक कि नेपोलियन की न्याय सहिता ((०६९ 
औभधए०ांटगा) में भी पान्तिकारी पूजीपति वर्ग की १७६२-६६ बाली 
इन्साफ की घुद्ध, सुमगत धारणा अनेक रूपो में दुषित हो गयी 8; मोर 
जिस हृद तक वह उसमे मौजूद है उसमें भी, सर्वहारा वर्ग दी बदती है 
शक्ति की वजह से, नित दिन तरह-तरह के ऐसे परिवतंन होते रहते 
जिनसे वह धारणा और भी क्षीण होती जाती है । परन्तु सकी वह से 
नेपोलियन की न्याय संहिता के विधान की एक ऐसी पुस्तछ बने रहने में 
कोई फर्क नहीं पठता जो दुनिया के हर भाग में वह़ाँकी हर नयी न्याय 
संहिता के लिए मूल क्षाघार का काम देती है । इस तरह, बहुत हद तक, 
“इन्साफ के विकास” ऋम का बर्थ केवल यह होता है कि, पहले तो, उस 
के माध्यम से कानूनी सिद्धान्तो के रूप में आविक सम्बन्धों के सीधे-सीधे 
रूपान्तरण के कारण जो असगतियाँ पैदा हो जाती हैं उनको सत्म करने 
की, तथा कानून की एक सामंजस्यपूर्ण व्यवस्था की स्थापना करने की 

कोशिण की जाती है; और फिर, उन दरारों को पाटने की कोशिश की 

जाती है जो आगे के और आधिक विकास के प्रभाव तथा दबाव के कारण, 

इस व्यवस्था में बार-बार पैदा होती है और इस व्यवस्था को और भी 

अधिक असगतियों के भँवर में फसाती रहती हैं। (यहाँ में इस समय 

केवल दीवानी के क़ानून की वात कर रहा हूँ ।) 
कानूनी सिद्धान्तों के रूप में आधिक सम्वन्धों का प्रतिविम्ब भी 
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अनिवार्य रूप से उल्टा-पल्टा होता है . जो आदमी उन पर अमल करता 
है उसे इस प्रतिबिम्ब की कोई चेतना नही होती । न्यायश्ञास्त्री सोचता है 
कि वह जिन प्रस्थापनाओ के आधार पर काम कर रहा है वे पू्व-सिद्ध है, 
जब कि वास्तव मे वे मात्र आर्थिक प्रतिवर्त होती है । इस भाँति, हर चीज 
उल्टी नजर आती है | और, मुझे यह वात स्पष्ट लगती है कि यह अपवर्तेंन 
(उल्टापन) --जो कि, जब तक उसके वारे में जानकारी नही हो जाती, 
तब तक जिसे हम विचारधारात्मक दृष्टिकोण कहते है वह वना रहता है-- 
फिर आर्थिक आधार को भी स्वयम्‌ प्रभावित करता है भौर, किन्‍्ही 
सीमाओ के अन्दर, उसे बदल भी दे सकता है | उत्तराधिकार (दाय) प्राप्त 
करने के अधिकार का आधार आर्थिक है--यहाँ हम मान लेते है कि परिवार 
के विकास-क्रम की भवस्थाएँ एक ही हैं । -- इसके बावजूद, इस चीज़ को 
साबित करना, उदाहरण के लिए, मुश्किल होगा कि इगलैण्ड मे वसीयत 
करने वाले को मिली हुई अक्षुण्ण आज़ादी तथा फ्रान्स मे हर छोटी-छोटी 
बात के लिए इस सम्बध मे उस पर लगे सख्त प्रतिबन्धो की वजहे केवल 
आर्थिक है। परन्तु, ये दोनों ही व्यवस्थाएँ आर्थिक क्षेत्र को काफी मात्रा 
में प्रभावित करती हैं, क्योकि वे सम्पत्ति के वितरण पर असर डालती है। 

जहाँ तक विचारधारा के उन विपयो का सम्बन्ध है जो हवा में 
और भी ऊँचे उड़ते है-धर्म, दर्शन, इत्यादि का--तो इनके पास ऐसी 
चीजो का एक प्रागऐतिहासिक भण्डार मौजूद है जिन्हे आज हम निरी 
बकवास ही कह सकते है । यह भण्डार पहले से मौजूद था। ऐतिहासिक 
काल ने उसे अपना लिया था। प्रकृति, स्वयम्‌ मनुष्य की अपनी सत्ता, 
भूतो-प्रेतो, जादू की शक्तियो, आदि-आदि के वारे मे भिन्न-भिन्न प्रकार 
की जो ये गलत धारणाएं है उनका आधार अधिकाशतया केवल एक 
नकारात्मक आशिक तत्व है; प्रागऐतिहासिक काल के आथिक 
विकास का जो निम्न स्तर था उसकी कमी की प्रकृति सम्वधी ये गलत 
घारणाएँ पूर्ति करती थी। आशिक रूप से ये गलत धारणाएँ उस काल 
के निम्त आर्थिक विकास का अवस्थापन करती थी । यहाँ तक कि 
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वे उसकी वजह भी होती थी। और यद्यपि प्रकृति का जो उत्तरोत्तर 
ज्ञान बढता गया है उसके पीछे भी मुख्य प्रेरक शक्ति आर्थिक अनि- 
वार्यता थी--और अब इसकी भूमिका और भी अधिक बढ गयी है-- 
किन्तु इस तमाम आदिसकालीन बकवास के पीछे किनन्‍्ही आथिक 
कारणों को ढूंढने और पाने की कोशिश करना सिर्फ गेखी वधारना 
होगा। इस बकवास को क्रमशः खत्म करने अथवा, यों कहना चाहिए 
कि, उसकी जगह पर नयी किन्तु सदा उससे कुछ कम निरथ्थेक बकवास 
की स्थापना करने की क्रिया का इतिहास ही विज्ञान का इतिहास है। 
जो लोग इस काम को करते है उनका सम्बन्ध फिर श्रम-विभाजन के 
विशेष क्षेत्रों से हो जाता है और उन्हे लगने लगता है कि वे एक स्वतत्र 
क्षेत्र में काम कर रहे है । ओर श्रम के सामाजिक विभाजन की 
व्यवस्था के अन्तर्गेत जिस ह॒द तक एक स्वतत्र दल के रूप में वे काम 
करते है उसी हुद तक उनके क्रिया-कलाप, जितमे उन्तकी गलतियाँ भी 
आमिल है, समाज के सम्पूर्ण विक्रास पर, उसके आर्थिक विकास पर भी 
प्रभाव डालते है । पर, इस सबके बावजूद, वे स्वयम्‌ भी आर्थिक विकास 
के प्रवल प्रभाव के अधीन होते हैं । उदाहरण के लिए, पूजीवादी काल 
के सम्बध मे दर्शन के क्षेत्र मे इस चीज को बहुत आसानी से प्रमाणित किया 
जा सकता है। 

होव्स पहला आधुनिक भौतिकवादी था (१८वीं शताब्दी की समझ- 
दारी के अर्थ मे ) । किन्तु एक ऐसे युग में जब कि सारे योरप मे निर- 
कुश राजतत्न की व्यवस्था अपने पूरे उरूज पर थी और इंगरलैण्ड मे वह 
खुलकर जनता के विरुद्ध काम करने लगी थी, तब वह निरकुश शासन- 
वादी था ! लौक, धर्म और राजनीति दोनो के क्षेत्र में, १६८०८ के वर्गीय 
समझौते की सन्तान था। अग्रेज ईइवरवादी और उनके अधिक सुसगत 
कृति-साधक --यानी फ्रान्सीसी भौतिकवादी, पूजीपति वर्ग के सच्चे 
दार्शनिक थे । फ्रान्सीसी भौतिकवादी तो पूजीवादी क्रान्ति तक के सच्चे 
दाशेनिक थे। कान्‍्ट से लेकर हीगेल तक जर्मन दर्शन में बराबर जर्मन 
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अधकचरापन पाया जाता है, कभी वह सकारत्मक रूप से उसमें मोजूद 
रहता है और कभी नकारात्मक रूप से | किन्तु, इस विभाजन के 
एक निश्चित क्षेत्र के रूप में, हर युग के दर्शन का माधार एक निश्चित 
चिन्तन-सामग्री होती है जो उसके पूर्व॑ज उसके लिए छोड़ जाते है । उसकी 
शुरुआत इसी से होती है। और यही कारण है कि आर्थिक रूप से पिछड़े 
हुए देश दर्शन के क्षेत्र मे अब भी आगे-आगे रह सकते है : १८वी शत्तावर्द 
में इगलेण्ड की अपेक्षा --जिसके दर्शव को फ्रासी सियो ने अपना आधार 
बनाया था--फ्रान्स आगे था और, बाद मे, जर्मनी इन दोनो से ही आगे 
निकल गया था । 

परन्तु फ्रान्स तथा जर्मनी दोनो मे दर्शन तथा साहित्य का जो आम 
प्रस्फुटन उस समय हो रहा था वह बढते हुए आधिक विकास का ही 
परिणाम था। अन्ततोगत्वा आथिक विकास का ही प्राधान्य होता है, 
इस बात को इन क्षेत्रों के सिलसिले में भी मै सही मानता हूँ | --परल्तु 
उसका प्रभाव उस विशेष क्षेत्र द्वारा स्वय निर्धारित की गयी परिसीमाओं 
के भीतर ही पडता है | उदाहरण के लिए, दर्शन के क्षेत्र मे उसकी प्रधा- 
नता पूर्वजों हारा छोडी गयी उस दार्शनिक सामग्री के ऊपर आर्थिक 
प्रभावों (और ये खुद भी आम तौर से राजनीतिक तथा अन्य छद्म रूपो 
में काम करते हैं) की सक्किया के माध्यम से प्रकट होती है जो पहले से 
मौजूद है । यहाँ अर्थ व्यवस्था किसी चीज की नये सिरे से सृष्टि नही 
करती, परन्तु वह उस ढग को निर्धारित करती है जिसके माध्यम से मौजूद 
मिली चिन्तन-सामग्री को बदला तथा और आगे विकसित किया जाता 
है। और यह काम भी अधिकाशतया वह अप्रत्यक्ष रूप से करती है, 
क्योकि दर्शन पर सबसे अधिक प्रत्यक्ष प्रभाव राजनीतिक, कानूनी तथा 
नेतिक प्रतिवर्तों का पडता है । 

धर्म के सम्बन्ध मे जो कुछ भी अत्यन्त आवश्यक था उसे मैंने फायर- 
वाख+* के अन्तिम भाग मे कह दिया है। 


* इस सम्रह के पृष्ठ ३३०-३४श८ देखिए । --स० 
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इसलिए बार्थ अगर यह समझते है कि आम गति के ऊपर आर्थिक 
गति के राजनीतिक तथा अन्य प्रतिवर्तों की प्रत्येक प्रतिक्रिया से हम इन्कार 
करते है, तो वह केवल हवा मे लाठी भांज रहे है | इसे देखने के लिए 
उन्हें मार्क्स की रचना, १८वें न्र्‌ूमेयर पर ही सिर्फ नज्ञर डालने की जरूरत 
है | उसमें एक तरह से राजनीतिक सघर्षो तथा घटनाओ द्वारा अदा की 
जानेवाली खास भूमिका पर ही विचार किया गया है। निस्सन्देह, यह 
भूमिका वे आर्थिक परिस्थितियों के ऊपर अपनी आम निर्भरता की परिधि 
मे रहकर ही अदा करती है। अथवा वह पूंजी८ * के उदाहरण के लिए, 
काम के दिन से सम्बधित उस भाग को देख ले जिसमे दिखलाया गया है 
कि कानून-निर्माण के कार्ये का, जो कि निश्चय ही एक राजनीतिक कार्य 
है, आम गति पर कितना तीक्षण प्रभाव पड़ता है। अथवा पूजीपति वर्ग 
के इतिहास से सम्बंधित भाग को वह देख ले (अध्याय २४) । अथवा 
वह इसी बात पर विचार करे कि राजनीतिक सत्ता आथिक रूप से अगर 
इतनी शक्तिहीन है तब फिर स्वोाहारा वर्ग के राजनीतिक अधिनायकत्व 
के लिए हम क्‍यों लडते है ? शक्ति (अर्थात्‌, राज्य-शक्ति) भी आर्थिक 
सत्ता है ! 
किन्तु पुस्तक १? की आलोचना करने का समय मेरे पास इस वक्त 
नही है। पहले मुझे तीसरे खण्ड* को प्रकाशित करना है। इसके अलावा, 
मेरा खयाल है कि इस काम को, उदाहरण के लिए, बर्नस्टीन काफी अच्छी 
तरह से पूरा कर सकते है । 
इन तमाम सज्जनो में जिस चीज की कमी है वह इन्द्रवाद है । वे 
हमेशा कभी केवल कार्य को देखते है, कभी कारण को । वे इस चीज को 
कभी नही समझ पाते कि यह एक खोखली कल्पना है, कि वास्तविक जगत्‌ 
में इस तरह की आधिभौतिक श्रुवीय रूप से सवेथा विरोधी वस्तुएँ केवल 
सकट-कालो मे ही दिखलाई देती है और शेप समय उसकी सम्पूर्ण विराट 





* मार्क्स की पूंजी के तीसरे खए्ड के | --स० 
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प्रक्रिया अन्योन्य क्रिया के रूप मे ही चलती रहती है --यद्यपि जिन गक्तियों 
के बीच यह अन्योन्य प्रक्रिया चलती है वे अत्यन्त असमान होती है। 
आशिक क्रिया सबसे झक्तिशाली, सबसे आदिकालिक तथा सबसे निर्णायक 
होती है । यहाँ पर प्रत्येक वस्तु सापेक्ष है और निरपेक्ष कोई चीज़ नही 
है --इसे वे कभी नही देख पाते । जहाँ तक उनका सम्बन्ध है मानो हीगेल 
कभी हुआ ही नही था । ....... 


फरेडरिक एंगेल्स 


समाजवाद $ काल्पनिक तथा वैज्ञानिक 
के अंग्रेज़ी संस्करण की मूमिक्ता 


यह छोटी-सी पुस्तक मूलत: एक वृहत्तर ग्रथ का अग है। १८७५ 
के करीब बलिन विश्वविद्यालय के अवेतनिक सहायक प्रोफेसर, डा० यू ० 
ड्यूरिंग ने यकायक और काफी जोर-शोर के साथ एलान किया कि 
वे समाजवाद के हामी हो गये है । जर्मन जनता के सामने उन्होने केवल 
एक विस्तुत समाजवादी सिद्धान्त ही नही पेश किया, बल्कि समाज के 
पुनर्गठन की एक सम्पूर्ण व्यावहारिक योजना भी रखी । स्वभावत्त. 
उन्होने अपने पूर्वाधिकारियो को पानी पी-पीकर कोसा और, सबसे बडी 
बात यह है कि, अपना सारा गुस्सा मार्क के ऊपर उतार कर उन्होने 
उनका सम्मान बढ़ाया । 

यह लगभग ऐसे समय हुआ, जब जर्मन समाजवादी पार्टी की दो 
शाखाएँ, --आइजेनाख़वादी तथा लासालवादी --अभी अभी एक हो गयी 
थी, और इस प्रकार उन्होने अपनी शक्ति बहुत अधिक बढ़ा ली थी | 
इतना ही नही, उन्होने इस समृची शक्ति को अपने सामान्य शत्रु के 
विरुद्ध लगा देने की क्षमता भी प्राप्त कर ली थी। जमंनी की समाज- 
वादी पार्टी तेजी से एक शक्ति बनती जा रही थी। लेकिन अगर उससे 
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एक शक्ति बनना था, तो उसकी पहली शर्त यह थी कि उन्होने हाल मे 
जो एकता हासिल की थी वह खतरे मे न पडने पाये | लेकिन डा० 
ड्यूरिंग ने खुलेआम अपने इर्दंगिद एक गुट बनाना शुरू किया । इस ग्रुट 
में एक भावी पृथक पार्टी के बीज छिपे हुए थे । इसलिये यह जरूरी हो 
गया कि हमे जो चुनौती दी गयी थी, हम उसे स्वीकार करे, और हमारी 
इच्छा हो या न हो, हम यह लड़ाई शुरू करें। 

यह काम चाहे बहुत मुश्किल न हो, लेकिन लबा और पेचीदा जरूर 
था । जैसा कि सभी जानते है, हम जमत लोग ठोप्त गंभोरता के साथ 
काम करते है -इसे आप हमारी उम्र चिन्तनशीलता कह ले, या चाहे तो 
चिन्तनशील उम्रवादिता कह ले। हम मे से जब भी कोई किसी ऐसे 
सिद्धान्त का प्रतिपादन करता है, जो उसक्री दृष्टि मे नवीन है, तब 
सबसे पहले वह एक सर्वव्यापी प्रणालो के रूप मे उसका विस्तार करना 
आवश्यक समझता है। उसे यह सिद्ध करना पडता है कि तकंशास्त्र के 
प्राथमिक सिद्धान्त तथा सृष्टि के मूल नियम अन्तत काल से इसीलिए चले 
आ रहे है कि अन्तत उनकी परिणति इस नये आविष्कृत चरम सिद्धान्त 
में हो । और इस मामले मे ड़ा० ड्यूरिंग जातीय मान से किसी माने में 
घटकर नही थे | मानसिक, नैतिक, प्राकृतिक तथा ऐतिहासिक दर्शन की 
एवं सम्पूर्ण “प्रणाली”, “अर्थशास्त्र तथा समाजवाद की” एक सम्पूर्ण 
“प्रणाली”, और, अत मे, एक “अर्थशास्त्र का आलोचनात्मक इतिहास ! 
-कुछ नही तो, अठपेजी साइज की ये तीन मोटी-मोटी पोथियाँ थी, 
बाहर से, और अदर से भी भारी-भरकम । मानो सभी पुराने दार्शनिको 
तथा अर्थशास्त्रियो के, और विभेषत माक्स के, खिलाफ तर्को के तीन 
सेना-दल खडे कर दिये गये थे | --दरअसल, “विज्ञान मे एक समूची 
क्राति” ला देने की कोशिश की गयी थी । --और मुझे इन्ही सबसे 
निपटना था ! देश-काल की घारणाओ से लेकर ह्विघातुवाद तक, भूत 
और गति की नित्यता से लेकर नैतिक विचारो की अनित्यता तक, 
डारविन के प्राकृतिक वरण्‌ के सिद्धान्त से लेकर भावी समाज में युवको 


शे८प६ धर्म 

की शिक्षा तक-मुझे हर संभव विपय की विवेचना करनी पड़ी। जो 
भी हो, मेरे प्रतिद्वंदी की व्यवस्थित व्यापकता ने मुझे इस बात का 
अवसर दिया कि उसके विरुद्ध इन तमाम विभिन्‍त विपयों पर मावर्स के 
और अपने विचारों को पहले से अधिक सम्बद्ध रूप में मैं विकसित कर 
सक्‌। यही मुख्य कारण था कि मैने यह काम हाथ में लिया, अन्यथा 
यह काम बिल्कुल ही अलाभकर होता । 


मेरा उत्तर पहले समाजवादी पार्टी के मुखपन्न, लाइपज़िग के 
“बोरवार्ट् स” मे एक लेख-माला के रूप मे, और पीछे “श्री ड्यूरिंग द्वारा 
विज्ञान में प्रवरतित क्रांति” के नाम से एक पुस्तक के रूप में, प्रकाशित 
हुआ । इस पुस्तक का दूसरा संस्करण जूरिच से १८८६ मे प्रकाशित 
हुआ था। 


अपने मित्र, आजकल फ्रासीसी प्रतिनिधि-सभा में लिली के प्रति- 
निधि, पॉल लाफार्ज के अनुरोध पर, इस पुस्तक के तीन अध्यायों को 
मैने एक पैम्फलेट की शक्ल दे दी थी। उन्होने इस पैम्फलेट का अनुवाद 
किया था और समाजवाद : काल्पनिक तथा वेज्ञानिक के नाम से १८८० 
में प्रकाशित किया था । इस फ्रासीसी पाठ से ही पोलिश और स्पेनिश 
भाषाओं के सस्करण तैयार किये गये थे । १८८३ मे हमारे जर्मन वधुओं 
ने इस पैम्कलेट को मूल भाषा ( यानी जर्मन ) में प्रकाशित किया था । 
' तब से इस जर्मन पाठ के आधार पर इटालवी, रूसी, डैनिस, डच तथा 
रूमानियन भाषाओं मे इसके अनुवाद प्रकाशित हो चुके है। इस तरह, 
वर्तमान अग्रेजी सस्करण को लेकर यह पुस्तिका इस समय दस भाषाओं 
मे प्रचलित है। जहाँ तक मुझे मालम है, और किसी समाजवादी पुस्तक 
के, यहाँ तक कि १८४८ के हमारे “कम्पुनिस्ट घोषणापत्र” या मार्क्स 
कृत “पूंजी” के भी इतने अधिक अनुवाद नही हुए है। जर्मनी मे इसके 
चार सस्करण निकल चुके है, जिनमे कुल मिलाकर २०,००० प्रतियाँ 
छप चुकी है । 


फ्रेंडरिक एंगेल्स इ्छ७छ 


पुस्तक का परिशिप्ट “मार्क * इस उद्देश्य से लिखा गया था कि जमंन 
समाजवादी पार्दी के अदर जर्मनी में भू-सम्पत्ति के इतिहास तथा विकास 
का कुछ प्रारभिक ज्ञान फैलाया जा सके । एक ऐसे समय जबकि इस 
पार्टी मे शहरों की मेहनतकश जनता को शामिल करने का काम करीब- 
करीब पूरा हो चुका था, और जबकि खेतिहर मजदूरों और किसानों को 
हाथ में लेना था, इस काम को करना और भी जरूरी मालूम हो रहा 
था । अनुवाद के साथ इस परिशिष्ट को भी शामिल कर लिया गया हैं, 
क्योकि भूमि सबधी अधिकारों के उन मूल रूपो को, जो सभी ट्यूटानिक 
जातियों मे समान रूप से पाये जाते है, तथा उनके पतन के इतिहास को 
इगलेड मे लोग जर्मनी से भी कम जानते है। इस परिशिष्ट के मूल रूप 
को मैने अक्षुण्ण रखा है और हाल में मंक्सिम कोवालेव्स्की ने जो परि- 
कल्पना सम्मुख रखी है, उसकी ओर सकेत नही किया है। इस परिकल्पना 
के अनुसार, कृंपि-योग्य भूमि तथा चरागाहो का मार्क के सदस्यों के बीच 
बटवारा होने से पहले, उनमे एक विशाल पितृसत्तात्मक कुटुम्ब-समुदाय 
द्वारा सम्मिलित रूप से खेती की जाती थी । यह प्रणाली कई पीढियों 
तक जारी रही थी (दक्षिण-स्लाव “जाद्रुगा' के रूप मे अब भी उसे देखा 
जा सकता है) | बाद मे, यह समृदाय जब इतना बडा हो गया कि सम्मि- 
लित प्रबंध के योग्य न रह गया, तव जमीन का वटवारा कर लिया गया | 
कोवालेव्स्की की वात संभवत; बिलकुल सही है, लेकिन यह विपय अब 
भी विचाराधीन है । 

जहा तक अर्थशास्त्र के नये पारिभाषिक शणब्दो का प्रश्न है, इस 
पुस्तक में जिन शब्दों का उपयोग हुआ है, वे मार्क्स के“पूंजी” के 
अग्रेजी सस्करण में इस्तेमाल किये गये शब्दों से मेल खाते है। “माल 





+“मार्क”-..प्राचीन जर्मनी की ग्राम-पचायत । एगेल्स ने इस शीर्षक से 
“समाजवाद * काल्पनिक तथा वैज्ञानिक” के पहले जर्मन सल्करण और पहले श्रग्नेजी 
संस्करण में एक परिशिष्ट जोड दिया था। उसमें उन्होंने जमनी के किसानों का 
प्राचीन काल से इतिहास दिया है । --सपादक । 


न 


इेथफ घम्र 


के उत्पादन” से हमारा तात्पयं उस आधिक दौर से है, जिसमे वस्तुओं का 
उत्पादन उत्पादकी के व्यवहार के लिए ही नहीं, वल्कि विनिमय के लिये 
भी होता है; अर्थात्‌ उनका उत्पादन साल के रूप में होता है, उपयोग- 
मूल्यों के रूप में नही । विनिमय के लिए जब से उत्पादन शुरू हुआ था 
तब से लेकर आज तक यही दोर चल रहा है; परतु उसका पूरा विकास 
पूजीवादी उत्पादन-प्रणाली के अतर्गंत ही होता है, अर्थात्‌ उन मवस्थाओं 
में ही होता है जिनमे उत्पादन के साधनों का स्वामी, पृजीपति, मजदूरी 
देकर मजदूरों को, यानी उन लोगो को काम पर रखता है, जो अपनी श्रम 
शक्ति को छोड कर उत्पादन के सभी साधनों से वंचित हो चुके है; और 
उसे वेचकर पैदावार की लागत से वह जितना अधिक कमाता है, उस 
सवको हडप लेता है। भौद्योगिक उत्पादन के मध्य-युग से आज तक के 
इतिहास को हम तीन दोरो मे बांट सकते है : (१) दस्तकारी का दौर, जिसमे 
छोटे कारीगर-मालिक, थोड़े से कारीगर-मजदूरों और गागिदों के साथ काम 
करते है; इस दौर मे हर मजदूर पूरी चीज तैयार करता है। (२) कार- 
खाने में उत्पादन का दौर, जब मज़दूरों की अधिक बड़ी संख्या एक बड़े 
कारखाने में एकत्र होकर, श्रम-विभाजन के सिद्धान्त के आधार पर, पूरी 
वस्तु का उत्पादन करती है; इस दौर में हर मजदूर उत्पादन की किसी 
एक आंशिक क्रिया को ही पूरा करता है, इसलिए किसी वस्तु का उत्पादन 
तभी पूरा होता है जब, एक के बाद एक, वह सभी के हाथो से ग्रुजरती 
है। (३) आधुनिक उद्योग का दौर, इसमें शक्ति से चलनेवाली मशीनों 
से उत्पादन होता है । इसमें मजदूर का काम सिर्फ इतना ही रह जाता है 
कि वह यांत्रिक साधन, यानी मशीन के काम की देखभाल रखे और उसे 
ठीक करता रहे । 

मुझे अच्छी तरह मालूम है कि इस पुस्तक' की विषयवस्तु पर ब्रिटिश 
पाठकों के काफी बड़े भाग को आपत्ति होगी। लेकिन अगर हम यूरोपियनों 
ने ब्रिटेन के “संज्रान्त” लोगो के पूर्वाग्रहो का ज़रा भी खयाल किया होता 
तो जिस हालत में हम है उससे और भी गयी-गुज़री हालत में होते । हम 


फ्रेंडरिक एंगेल्स शेप 


जिस सिद्धान्त को “ऐतिहासिक भौतिकवाद” कहते है, इस पुस्तक में उसी 
का पक्ष लिया गया है और अप्रेजी पाठकों मे से अधिकाश को तो “भौतिक- 
वाद नाम से ही चिढ है। '“अज्ञेयवाद” 5१३ को सहन किया जा सकता 
है, परन्तु भौतिकवाद को कतई स्वीकार नही किया जा सकता ! 

और फिर भी सत्रहवी सदी से लेकर आज तक सभी प्रकार के आधु- 
निक भौतिकवाद की जन्मभूमि इगलेड रहा है ! 

भौतिकवाद इगलेड का औरस पुत्र है । ब्रिटिश्न 'स्कूलमैन' डंस स्कोटस 
पहले ही पूछ चुके थे, 'क्या भूत के लिए चितन करना असभव है ? ! 

“इस अलौकिक व्यापार को संभव बनाने के लिए, उन्होने ईश्वर की 
सर्वेशक्तिमत्ता की ग़रण ली थी, अर्थात्‌ उन्होने धर्म के माध्यम से भौतिक- 
वाद का उपदेश दिया था | इसके अतिरिक्त, वह नामवादी थे । नामवाद* 
भौतिकवाद का पहला रूप था और मुख्य रूप से वह अग्रेजी स्कूलमैनो मे 
ही प्रचलित रहा है। 

“वास्तव मे अग्रेज़ी भौतिकवाद के जन्मदाता वेकन थे। उनके अनुसार 
प्राकृतिक दर्शन ही सच्चा दर्शन है और इद्रियानुभूति पर आधारित भौतिक 
विज्ञान ही इस प्राकृतिक दर्शन का सबसे मुख्य अग है। प्रमाण के लिए 
वह अक़्सर अनाकसतागोरस और उसकी सदृश वस्तुओं (#07700770786 
का, दिमाक्रिट्स और उसके अणुओ का हवाला देते है। उनके अनुसार 
हमारी इन्द्रिया कभी धोखा नही देती और सारा ज्ञान उन्ही के द्वारा प्राप्त 
होता है । सारा विज्ञान अनुभव पर आधारित है और उसका काम है 
इन्द्रियो द्वारा प्राप्त तथ्यों की भन्‍्वेषण की एक तर्क॑संगत प्रणाली के माध्यम 
से जाच करना । अनुमान, विश्लेषण, तुलना, निरीक्षण, प्रयोग --इस 
तकंसगत प्रणाली के यही मुख्य रूप है। भूत मे जो गुण निहित है, उनमे 


सबसे पहला और. वति। यह गति केवल यात्रिक तथा गणि- 
# जामबाद »॥ नाम से) सध्ययुगीन दर्शन की वह 
जिसके अनुयायी “.. ५पीष शवधारणाए मिलती-जुलत 


नाम भर हैं। -- ) है 


३२९० चर्म 

तीय गति के रूप में ही नही, बल्कि मुख्यत्त: भूत के एक आवेग, उसकी 
प्राणशक्ति, तनाव -- अथवा जेकव बोहमे की भाषा में कहे तो, दर्द-भरी 
बेकरारी, 'वुपव।' * -- के रूप में पायी जाती है । 

“भौतिकवाद के पहले सृष्टिकर्त्ता वेकत के दर्शन में भोतिकवाद के 
बहुमुखी विकास के बीज अवरुद्ध ही है। उसमें एक ओर तो भूत के चारों 
ओर ऐन्द्रिय, काव्यात्मक चकाचोध है और वह अपनी मनोहारी हसी से 
मानव की सपूर्ण सत्ता को जेसे अपनी ओर खीचती है । भौर, दूसरी ओर, 
सृत्र रूप मे प्रतिपादित उसके सिद्धात मे कदम-कदम पर असगतियां अकु- 
रित होती है। ये असंगतिया उसके दर्शन मे धर्म के क्षेत्र से आयी है । 

“भौतिकवाद का जब और आगे विकास हुआ तो वह एकागी हो 
गया । जिस आदमी ने बेकन के भौतिकवाद को व्यवस्थित रूप दिया, 
उसका नाम हौव्स है । इन्द्रियजनित ज्ञान का काव्यात्मक सौरभ नष्ट हो 
जाता है और वह गणितशास्त्री के निराकार अनुभव मे बदल जाता है। 
रेखागणित को सर्वश्रेष्ठ विज्ञान घोषित कर दिया जाता है। भौतिकवाद 
मानवद्रोही बन जाता है। यदि उसे अपने शत्रु, मानवद्रोही, अशरीरी 
अध्यात्मवाद को उसी के घर में पराजित करना हैं तो भौतिकवाद को 
अपने शरीर को ताडना देनी होगी और तपस्वी बनना होगा । इस प्रकार, 
ऐन्द्रिय की जगह वह बौद्धिक रूप ग्रहण कर लेता है । परन्तु, इस तरह, 
उसमे वह सुसंगति और व्यवस्था भी आ जाती है जो बुद्धि की विज्येषता 
है --फिर इसका परिणाम चाहे जो हो । 


< “(९०७/ शब्द में श्लेष है, जो उप्मे दार्शनिक अर्थ भर देता है। इसका शाव्दिक 
अर्थ है, यन्नणा, एक ऐसी पीडा या ददंभरी वेकरारी जो छुछ करने के लिए वाध्य कर 
देती है। इसके साथ ही रहस्यवादी वोहमे ने इसजर्मच शब्द में लेटिन शब्द (ुए&(88 
(गुण) का कुछ अर्थ डाल दिया है। उप्तका 'पृप४7 बाहर से पहुँचायी जानेवाली 
पीडा के विपरीत, वह क्रियावर्धक तत्व है, नो अपने अधीन किसी वस्तु, सबंध, अथवा 
व्यक्ति के स्वत'रफूर्त विकास से उत्पन्न होता है, और फिर उसे खुद आगे बता है। 
(अंग्रेज़ी संस्करण में एंगेल्स का नोट। ) 
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“बेकन के काम को आगे वढानेवाले, हौव्स इस प्रकार तक करते है : 
यदि समस्त मानवीय ज्ञान इन्द्रियजनित है, तो हमारी अवधारणाएँ और 
हमारे विचार भी वास्तविक जगत्‌ के आभास मात्र है, अपने इन्द्रियगम्य 
रूप से विच्छिन्न आभास ! दर्शन इन आभासो को नाम भर दे सकता है । 
एक से अधिक आभास के लिए एक ही नाम चल सकता है। नामों के भी 
नाम हो सकते है। यदि एक ओर हम यह कहे कि सभी विचारो की उत्पत्ति 
सवेदनाओ की दुनिया मे होती है और, दूसरी ओर, यह भी कहे कि शब्द 
शब्द से अधिक भी कुछ है, या यह कहे कि जिन प्राणियों को हम अपनी 
इन्द्रियो द्वारा जानते है, यानी जो कि व्यक्ति और समष्टि हर हालत मे व्यक्ति 
है --उनके अतिरिक्त भी ऐसे प्राणी है, जिनका अस्तित्व व्यक्तिगत न होकर 
आम (या सर्वेग्यापी) है, तो यह अपने-आप में एक परस्पर-विरोधी वस्तु 
होगी । जिस तरह अशरीरी शरीर कहना वेमानी है, उसी तरह अशरीरी 
वस्तु कहना भी निरथ्थंक है | शरीर, सत्ता, वस्तु एक ही वास्तविकता के 
अलग-अलग नाम है । चितन को चितन करनेवाले भृुत से पृथक्‌ कर सकता 
असमभव है | ससार मे जितने परिवतेन होते रहते है यह भूत ही उनका 
मूलाधार है । “असीम” शब्द निरर्थक है, अगर उससे यह न समझा जाये 
कि हमारे मस्तिष्क में जोडते जाने की अतहीन सामथ्यं है । हमे चूंकि 
भौतिक पदार्थ ही वोधगम्य है, इसलिए ईदवर के अस्तित्व के बारे में हम 
कुछ नही जान सकते । अकेला मेरा अस्तित्व निश्चित है। हर मानवीय 
आवेश एक ऐसी यात्रिक गति है, जिसका आरभ और अत है | जो हमारे 
आवेग के विषय है उन्हीं को हम अच्छा कहते है। मनुष्य भी उन्ही नियमो 
के अधीन है, जिनके अधीन प्रकृति है। शक्ति और स्वतच्रता अभिन्न है । 

“हौब्स ने वेकन के दर्शन को व्यवस्थित रूप तो दिया था, परन्तु वह 
वेकन के इस मूलभूत सिद्धात को नहीं प्रमाणित कर सका था कि समस्त 
मानवीय ज्ञान की उत्पत्ति सवेदनाओ की दुनिया से (इन्द्रिय-जगत्‌ से ) 
होती है । इसका प्रमाण लौक ने अपने ग्रथ 'मानवीय समझदारी के सम्बंध 
में निवध' में दिया था । 
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“हौव्स ने वेकन के भौतिकवाद के ईश्वरवादी पूर्वाग्रहों की छिल्न- 
भिन्न कर दिया था; इसी प्रकार जिन वचे-खुचे धामिक बंधनों ने लौक 
के संवेदनावाद को अभी तक जकड रखा था, उन्हे कौलिस, डोड्वेल, 
कावर्ड, हा्टले, प्रीस्टले ने तोड डाला । जो भी हो, व्यावहारिक भौततिक- 
वादियों के लिए ईश्वरवाद (आस्तिकवाद) धर्म से छुटकारा पाने का 
महज एक सरल उपाय है ।॥/”” 

ब्रिटेन में आधुनिक भौतिकवाद की उत्पत्ति के बारे में कार्ल मार्क्स 
ने इसी तरह लिखा था। उनके पूर्वजों को माक्स ने जो सम्मान दिया 
था, वह अगर आजकल अग्रेजो के मन को ठीक नही भाता तो यह और 
भी अफसोस की वात है। फिर भी इस बात से इन्कार नही किया जा 
सकता कि वेकन, होव्स और लौक ही फ्रांस के उस उज्ज्वल भौतिकवादी 
मत के जन्मदाता थे जिसने, बावजूद जल-थल पर लडी गयी उन सारी 
लडाइयों के जिनमे जर्मनो या अग्रेजों ने फ्रासीसियो के ऊपर विजय 
पायी थी, अट्ठारहवी शताव्दी को मुख्यतया एक फ्रासीसी शताब्दी बना 
दिया था । --और यह बात फ्रांस की उस चरम क्राति के पहले ही हो 
गयी थी जिसके परिणामों से अभ्यस्त होने का बाहर वाले, इगलेड और 
जर्मनी के हम लोग अब भी प्रयत्न कर रहे है । 

इस बात से इन्कार नही किया जा सकता । इस श्ञताब्दी के मध्य 
में हर उस शिक्षित और सुसंस्‍्क्ृत विदेशी को जो इंगलूँड मे आकर बस 
गया था भग्रेजी सश्नान्त मध्यवर्ग की वह चीज़ वेतरह खटकती थी जिसे 
वह धर्मान्चता और मूर्खता के अलावा और कुछ नहीं कह सकता था । 
उस समय हम सभी भौतिकवादी थे, या कम से कम, बहुत ज़्यादा 
आज़ाद खयाल के लोग थे; और यह बात हमारी बिल्कुल समझ में नही 


* मार्क्स तथा एगेल्स द्वारा रचित 706 सरथ्था86 फिगर कल 
परिवार), १८४५ मे माइन तटवतती फ्रांकफूर्त से प्रकाशित, ९० २०१-०४ (एंगेल्स 
की टिप्पणी ) ४ 
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आती थी कि इगलैंड के प्राय, सभी शिक्षित लोग तरह-तरह की अप्तंभव, 
अलौकिक बातो में कैसे विश्वास करते है और बकलेड तथा मैंटेल जैसे 
भूगर्भणास्त्री तक अपने विज्ञान के तथ्यों को कैसे इस तरह तोड़-मरोड़ 
देते है कि वाइविल की सृष्टि सम्बंधी कपोल-कल्पनाओं के वे बहुत 
खिलाफ न जान पड़े | और अगर आप उस समय ऐसे आदमियों से 
मिलना चाहते, जो मजहबी मामलो में अपना जहन इस्तेमाल करने की 
हिम्मत रखते थे, तो आपको अशिक्षित, और जैसा कि उन्त दिनो उन्हें 
कहा जाता था, 'मैले-कुचेले' लोगों के वीच-मेहनतकश जनता, खासकर 
ओवेन के अनुयायी, समाजवादियो के बीच --जाना पढ़ता । 

लेकिन तब से इगलेड 'समभ्य' हो चुका है। १८५१ की प्रदर्शिनी ने 
इंगलैड की द्वीपीय कृपमंडूकता के अत की घोषणा करमदी थी । इगर्लूड 
ने खान-पान, चाल-ढाल और विचारों मे, धीरे-धीरे अन्तर्राष्ट्रीय रूप 
अहण किया-यहाँ तक कि मुझे इच्छा होने लगती है कि अगर कुछ 
अग्रेज़ी तौर-तरीक़े और रिवाज यूरोप मे भी उतना ही फैल जाते, जितना 
कि दूसरे यूरोपीय आचार-विचार यहा फैले है तो कितना भच्छा होता ! 
जो भी हो, इगलेड में जैतून के बढिया तेल के फैलने के साथ-साथ 
( १८५१ से पहले वह अभिजात वर्ग तक ही सीमित था ) मजह॒बी 
मामलों में यूरोपीय सशयवाद भी घातक रीति से फेल गया, और हालत 
यहाँ तक पहुँच गयी है कि यद्यपि अभी तक अज्ञेयवाद बिल्कुल वैसी ही 
यहा की “खास चीज” नही बन पाया है जैसा कि इगलड का चर्च है, तो 
भी, जहा तक उसके सम्मानित होने का प्रश्न है, वह करीब-करीब 
वपतिस्मा के स्तर पर पहुच गया है, और “ईसाई मुक्ति सेवा” से तो 
यकीनन ऊपर ही गिना जाने लगा है । ऐसी स्थिति मे, मे यह सोचे बिना 
,नही रह सकता कि नास्तिकता की इस प्रगति से जो लोग सचमुच दुःखी 
है और जो उसकी निंदा करते है, उन्हे इस बात से साच्त्वना मिलेगी 
कि यह “नये, निराले खयालात” कही बाहर नही पैदा हुए है, रोजमर्रा 
के इस्तेमाल की और बहुत-सी चीजों की तरह “जमंनी के बने” नही 
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है, बल्कि; असंदिग्ध रूप से, ठेठ अग्रेजी है। दरअसल, दो सी साल 
पृहले इन विचारों के अग्रेज जन्मदाता अपने आज के इन चंगजों से कहीं 
अधिक हिम्मतवर और आगे बढ़े हुए थे । 

और सचमूच, अगर लकायायर की अ्॑पूर्ण भाषा में पूछा जाय 
तो “लज्जाल” भौतिकवाद के अतिरिक्त अनेयवाद और हैं क्‍या? 
प्रकृति के विपय में अज्ञेयवादी धारणा सम्पूर्ण तप से भौतिकवादी है । 
समस्त प्राकृतिक जगत्‌ नियमों से अनुशासित है, भीर उसमें वाह्म 
हस्तक्षेप की बिलकुल गुजाइण नही है। परन्तु इसमे इतना वह और 
जोड़ देता है-ज्ञात जगत से परे किसी परमत्रह्म की सत्ता है कि नहीं, इसका 
निश्चय, या ख़ण्डन करने का हमारे पास कोई साधन नहीं है । लाप्लास 
से नेपोलियन ने जब यह पूछा था कि उस महान्‌ ज्योतिपज्ञास्त्री की 
पुस्तक “खगोलीय गति-बविनान” में सृजनकर्ता का उल्लेख तक क्‍यों नहीं 
किया गया था, कौर उसने गर्व से उत्तर दिया था कि, “6 7/8एथां5 
7485 9650 096 ८७८6 7एफण८5७/# तब तो यह बात कही जा 
सकती थी । परन्तु अब विश्व सम्बन्धी हमारी विकासवादी धारणा के 

अन्दर न तो किसी सृजनकर्ता के लिए कोई भी स्थान है, न थासक के 

लिए । इस समूचे विद्यमान जगत से बाहर किसी परमत्रह्म की वात करना 
ही विरोधपूर्ण है, और मुझे तो लगता है कि ऐसा करना धामिक जनता 
की भावनाओं का व्यर्थ में अपमान करना भी है। 

फिर हमारा अज्ञेयवादी यह भी मानता है कि अपनी इन्द्रियों से हमे 
जो सूचना मिलती है हमारा सारा ज्ञान उसी पर आधारित है। परन्तु 
वह प्रश्न करता है, हम कैसे जाने कि अपनी इन्द्रियों के द्वारा हमें जिन 
वस्तुओ की उपलब्धि होती है, हमारी इन्द्रियाँ उनका हमे एकदम सही 
चित्र देती हैं ? और तब वह हमें बताता है कि जब वस्तुओं और उनके 
गुणों की वह वात करता है तब उसका मतलब वास्तव में इन वस्तुओं 





# #“मुमे उस परिकल्पना की आवश्यकता नहीं थीं।?? --संपादक 
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भौर ग्रुणो से नही होता --क्योकि उनके बारे में तो कुछ भी निश्चित रूप 
से जानने में वह असमर्थ है । --उसका मतलब केवल उन प्रभावों से होता 
है जो ये वस्तुये उसकी इन्द्रियो पर डालती है । अब इस तके का केवल 
तर्क से उत्तर देवा अवश्य कठिन है । परन्तु तर्क से पहले व्यवहार था । 
जा #्ाशिड छ्य ता6 एप । * और मानवीय उद्भावना-शक्ति 
द्वारा इस कठिनाई की उद्भावना किये जाने से पहले ही मानवीय व्यवहार 
ने इसे हल कर लिया था । किसी वस्तु के अस्तित्व का प्रमाण वास्तविकता 
है । हलवे का प्रमाण इसमें है कि हम हलवा खाते है । इन वस्तुओ में जो 
गुण हम देखते है, उनके अनुसार ज्योही उनको हम अपने उपयोग मे लाना 
शुरू करते है त्योही अपने इन्द्रिय-जान को हम एक ऐसी कसौटी पर कसते 
है जो कभी गलत नही हो सकती | यदि यह इन्द्रिय-ज्ञान झूठा है, तो उस 
वस्तु से काम लेने की जो आशा हम करते है वह भी झूठी सावित होगी 
ओऔर हमारा प्रयत्न निष्फल होगा । किन्तु अपने ध्येय को प्राप्त करने मे 
यदि हम सफल होते है, यदि हम देखते है कि किसी वस्तु के सबंध मे हमारी 
जो धारणा है उससे वह मेल खाती है, और उससे जो काम हम लेना 
चाहते है वह उस काम में भाती है, तो यह इस बात का पक्का सबूत है 
कि इस हुद तक, उसके और उसके गुणों के बारे मे हमारा सज्ञान बाह्य 
वास्तविकता के अनुकूल है । और जब भी हम असफलता का सामना करते 
है, हमे साधारणत: अपनी असफलता का कारण समझने में देर नही लगती । 
हम देखते हैं कि जिस सज्ञान के आघार पर हमने काम किया था, वह 
या तो अधूरा और सतही था, या अन्य सज्ञानों के परिणामों के साथ उसे 
ठीक से नही जोड़ा गया था --अर्थात्‌, जैसा कि हम कहते है --दोपपूर्ण 
“ठग से तर्क किया गया था | जब तक अपनी इन्द्रियो को अनुआासित रखने 
और उनका उपयोग करने में हम सावधानी वरतते है, और अपने व्यवहार 





; * “प्रारभ मे व्यवद्वार का द्वी अस्तित्व था” --गेट कृत ट जेटी “फास्ट से । 
--सपादक 
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फी उसित एप से प्राप्त ओर प्रयुगत किये गये इच्िय-शान द्वारा निर्धारित 
सीमाओं के ही भीतर रखते है, तब तक हम देसेंगे कि हमारे प्रयोग के 
फल से यर सिद हो जाता है कि हमारा ईंद्रिय-जान ईंद्ियों द्वारा उप- 
लब्ध की गयी बरस की चारतविफ भ्रकृति के अनुकूल है। एक भी ऐसा 
उदाहरण 7मे नहीं मिला जिससे हम इस परिणाम पर पहेंचे हो कि वेज्ञा- 
मिका तप से नियंत्रित हमारा इद्रिय-भान बाह्य जयत्‌ के विपय में हमारे 
मन में जिन विचारों को जन्‍म देता है वे स्वभाव से ही वास्तविकता के 
प्रतिकल है, अथवा बाह्य जगतू और उसके विषय में हमारे इंद्रिय-आन 
में किसी प्रकार की स्वाभाविक असगति है । 
ल्लक्िन फिर नव-काटवादी अनेयवादी आते है, और कहते है-- 

किसी वस्तु के गुणो का सच्चा थान हो सकता है, परन्तु “अज्ञेय वरतु" 
को हम किसी भी ऐन्द्रिय अथवा मानसिक प्रकिया की मदद से नहीं 
समझ सकते | यह अज्ञेय वस्तु (वस्तु-अपने-में) हमारी समस्त के बाहर है । 
हीगेल ने बहुत पहले ही इसका उत्तर दे दिया था। उन्होने कहा था : 
अगर आप किसी वस्तु के सभी गुणों को जानते है, तो आप स्वयम्‌ उस 
वस्तु को भी जानते है; फिर इसके अलावा और कोई बात नही रह 
जाती कि वह वस्तु हमसे बाहर स्थित है। और जब अपनी इन्द्रियो के 
द्वारा आपने इस बात को भी जान लिया तो कांट की विस्यात ॥आआए् 
था आंटी --/अनेय वस्तु” के शेपाद् को भी आपने ग्रहण कर लिया । 
इसमे इतना और जोड दिया जा सकता है कि काट के समय मे प्राकृ- 
तिक वस्तुओं का हमारा ज्ञान सचमुच इतना आंशिक और विच्छिन्न 
था कि उनका यह सन्देह करना स्वाभाविक ही था कि इन वस्तुओं मे से 
हर एक के वारे में हमारा जो सूक्ष्म ज्ञान है उससे परे एक रहस्यमय 
किसी अज्ञेय वस्तु (वस्तु-अपने-मे) का अस्तित्व है । परन्तु विज्ञान की 
विराट्‌ प्रगति के कारण, एक के बाद एक, ये अज्ञेय वस्तुये जेय बनती 
गयी है, विश्लेपित हुई है, और, इतना ही नही, उनको पुनरुत्पादित भी 
कर लिया गया है ! और जिस वस्तु को हम उत्पादित कर लेते है, उसे 
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अज्ञेय तो हरगिज नही मान सकते ! इस गताब्दी के पूर्वार्ध के रसायन 
विज्ञान के लिए कार्बनीय पदार्थ इसी तरह के रहस्यमय पदार्थ थे, 
पर अब कार्वनीय प्रक्रिओ की सहायता के बिना ही, एक के बाद एक, 
इन कार्वनीय पदार्थों को हम उनके रासायनिक तत्वों से तेयार करने लगे 
हैं। आधुनिक रसायनश्ास्त्री कहते है कि जहा हमने किसी भी पिण्ड 
(चाहे वह कुछ भी क्‍यों न हो) की रासायनिक वनावट को जान लिया 
त्योंही हम उसे उसके तत्वों से तैयार कर ले सकते है । उच्चतम कार्च- 
नीय पदार्थों की अर्थात्‌ अल्व्यूमिनीय पिण्डो की रासायनिक बनावट को 
जानने से अभी हम बहुत दूर है, परन्तु यह सोचने का कोई कारण 
नही है कि हम इस ज्ञान को प्राप्त न कर सकेगे-इसमे चाहे फिर 
शताब्दिया ही क्यो न लग जाये | उससे लैस होकर हम कृत्रिम अल्ब्यूमिन 
को उत्पन्त कर सकेंगे। परन्तु जब हम यह कर लेंगे तब तो हम कार्व- 
नीय जीवन को ही उत्पन्न कर लेंगे, क्योंकि अपने निम्नतम से लेकर 
उच्चतम रूपो तक जीवन अल्व्यूमिनीय पिण्डो के अस्तित्व का ही 
साधारण रूप है। 

लेकिन इन औपचारिक मानसिक प्रतिवन्धो को लगा लेने के बाद 
ही, हमारे अनेयवादी की वातचीत भर काम का पूरा रवैया घोर 
भौतिकवादी जैसा हो जाता है, और असलियत में वह है भी वही | वह 
कह सकता है कि जहाँ तक हम जानते है, भूत भौर गति को, या जैसा 
कि आजकल हम कहते है, शक्ति को न तो उत्पन्त किया जा सकता है 
और न नप्ट, परन्तु हमारे पास इस बात का प्रमाण नही है कि उन्हें 
किसी भी समय उत्पन्त नहीं किया गया था। मगर अगर उसकी इस 
स्वीकारोवित को आप किसी खास मामले में उसके खिलाफ इस्तेमाल 
करने की कीशिण करे, तो वह आपके दावे को उसी वक्‍त ख़ारिज कर 
देगा । कल्पना मे (77 ३9#/20०४०) चाहे अध्यात्मवाद की सभावना 
को वह मान ले, किन्तु यथार्थ में ( ०णाटाट0) बह उसे अपने पास 
तक नही फटकने देगा । जहाँ तक हम जानते है, और जान सकते हैं, 


श्ह्८ घमं 
वह आपको वतायेगा कि इस विश्व का न तो कोई सृजनकर्ता है और न 
जासक; जहा तक हमारा सबंध है, भूत और शक्ति को न तो उत्पन्त 
किया जा सकता है और न विनष्ट; हमारे लिए मन शक्ति का एक रूप 
है, मस्तिष्क का एक धर्म है; हम इतना ही जानते हैं कि यह भौतिक 
जगत अपरिवर्तनीय नियमो से अनुशासित है, इत्यादि । इस प्रकार, जिस 
हद तक वह वैज्ञानिक है, जिस हद तक वह कुछ जानता है, वह भौतिक- 
वादी है, पर अपने विज्ञान से बाहर, उन क्षेत्रों में, जिनके बारे में वह कुछ 
जानता नही, वह अपने अज्ञान को एक रहस्यमय रूप दे देता है, और 
उसे अज्नेयवाद के नाम से पुकारता है । 

जो भी हो, एक बात साफ मालम होती है । यदि मैं अज्नेयवादी 
होता तो भी यह स्पष्ट है कि इस छोटी-सी पुस्तक में इतिहास की जिस 
धारणा को मैने चित्रित किया है, उसे मैं “ऐतिहासिक अज्ञेयवाद” नही 
कह सकता था। में ऐसा करता तो धर्म मे विश्वास रखनेवाले लोग मेरे 
ऊपर हसते और अनेयवादी गुस्से मे आकर मुझसे पूछते कि क्‍या मै 
उनका मजाक उडाने जा रहा हूँ ? इसलिए मैं आजा करता हूँ कि इस 
धारणा को अग्नेजी मे, और अग्रेजी के साथ और भी बहुत-सी भाषाओं में 
अगर मैं “ऐतिहासिक भौतिकवाद” का नाम देता हूँ तो ब्रिटिश “संज्रात' 
वर्ग को भी बहुत ज़्यादा गुस्सा नही आएगा । इतिहास की गति की इस 
धारणा के अनुसार सभी महत्वपूर्ण ऐतिहासिक घटनाओं की महान्‌ प्रेरक 
शक्ति और उनका अन्तिम कारण समाज का आशथिक विकास, उत्पादन 
तथा विनिमय की प्रणाली में होने वाले परिवर्तत और, इसके फलस्वरूप, 
समाज का विभिन्‍न वर्गों में होने वाला विभाजन तथा एक दूसरे के 
खिलाफ इन वर्गो के संघर्ष होते है । 

मेरे ऊपर इतना अनुग्रह करना अग्रेजो के लिए सभवत- और भी 
आसान हो जायगा अगर मै उन्हे यह दिखा दूँ कि ऐतिहासिक भौतिक- 
वाद ब्रिटिश “सश्रांत” वर्ग के लिए भी हितकर सिद्ध हो सकता है। मै इस 
वात का उल्लेख कर चुका हूँ कि आज से चालीस या पचास साल पहले 
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इंगलेड मे आकर बसने वाले हर सुसस्क्षत विदेशी की दृष्टि में अग्रेजों के 
“सश्रान्त” मध्यवर्ग की धर्मान्चता और मूर्खता--तब वह इसे धर्मान्धता 
और मूर्खता ही कह सकता था-वुरी तरह खटकती थी। अब मै यह 
सिद्ध करते जा रहा हूँ कि उस जमाने का “सश्नात” अग्रेज मध्यवर्ग 
इतना बुद्ध नही था जितना एक होशियार विदेशी को वह लगता था । 
उसकी धामिक प्रवृत्तियों के कारण को समझा जा सकता है । 
जब यूरोप मध्ययुग से निकला तो उसका क्रातिकारी तत्त्व शहरों 
का उठता हुआ मध्यवर्ग था। उसने मध्ययुगीव सामन्‍ती सगठन के अन्दर 
अपने लिए एक सम्मानित स्थान बना लिया था, परन्तु यह स्थान भी 
उसकी विकासशील शक्ति के लिये बहुत सकुचित हो गया था | सामती 
व्यवस्था के कायम रहते मध्यवर्ग का, पूंजीवादी वर्ग का विकास 
असभव था, इसलिए सामती व्यवस्था का पतन अवश्यभावी था। 
किन्तु सामतवाद का महान्‌ शक्तिशाली अस्तर्राष्ट्रीय केन्द्र रोमन कैथो- 
लिक चर्च था। बावजूद तमाम अदरूनी लडाइयो के, समस्त सामती पश्चिमी 
यूरोप को उप्तने एक विशाल राजनीतिक प्रणाली के अतर्गत एकताबद्ध कर 
दिया था | इस प्रणाली का विच्छेदकारी यूनानियो से भी उतना ही विरोध 
था जितना मुस्लिम देशो से | सामती ध्षस्थाओ के चारो ओर उसने ईशव- 
रीय पाविश्य का प्रभामडल फैला रखा था। सामती नमूने पर पदों की 
ख़ुद अपनी एक क्रमबद्ध व्यवस्था उसने कायम कर रखी थी। अत में: 
कैथोलिक जगत्‌ की पूरी एक-तिहाई भूमि का स्वामी होने के नाते, वह 
स्वयू सबसे शक्तिशाली सामन्ती जमीदार था । इस गैरमजह॒बी सामतवाद 
पर हर देश मे, और हर बात को लेकर, आक्रमण किया जा सके इसके 
पहले, उसके इस पवित्र केद्रीय सगठन को नष्ट कर देना आवश्यक था । 
है लेकिन, मध्यवर्ग की प्रगति के साथ ही साथ, विज्ञान का भी शक्ति- 
शाली पुनरुत्थान हो रहा था-ज्योतिष, यात्रिकी, भौतिक विज्ञान, शरीर- 
*रचना विज्ञान, दैहिकी--इन सब का अध्ययन-अनुद्यी लल फिर से आरभ हो 
रहा था। और अपने औद्योगिक उत्पादन के विकास के लिए प्‌जीवादी 


श्र 


रन 


छ०० घम 


वर्ग को एक ऐसे विज्ञान को आवश्यकता थी, जो प्राकृतिक वस्तुओं 
के भौतिक गृणो और प्रकृति की शक्तियों की क्रिया पद्धतियों को बता 
सके । विज्ञान उस समय तक भौर कुछ नही, मात्र चर्च का विनीत दास 
था। धर्म द्वारा निर्धारित सीमाओ का उल्लंघन करने की उसे अनुमति 
नही थी, और इसलिए वस्तृतः वह विज्ञान था ही नही । विज्ञान ने चर्च 
के ख़िलाफ विद्रोह कर दिया भौर चूकि विज्ञान के बिना पूजीवादी वर्ग 
का काम ही नही चल सकता था, इसलिए उसे इस विद्रोह में सम्मिलित 
होना पड़ा । 

जिन बातो को लेकर उठते हुए मध्यवर्ग का सस्थापित धर्म के साथ 
टकराव होना लाजिमी था, ऊपर उनमे से केवल दो का जिक्र किया 
गया है, लेकिन इस चीज को दिखाने के लिए इतना ही काफी होगा 
कि रोमन चर्च के दावों के खिलाफ लडने मे जिस वर्ग की सबसे प्रत्यक्ष 
दिलचस्पी थी वह पूजीवादी वर्ग था; और दूसरे, यह कि सामतवाद के 
खिलाफ हर संघर्ष को उस जमाने मे मजह॒बी जामा पहनना पड़ता था, और 
इस सघपं को सबसे पहले चर्च के ही ख़िलाफ चलाना पडता था । किन्तु 
विश्वविद्यालयो और शहरो के व्यापारियो के उसके खिलाफ आवाज 
उठाते ही लाजिमी था--और वास्तव में हुआ भी ऐसा ही था--कि उसमे 
फौरन आम देहाती जनता का, किसानो का जोरदार समर्थन मिलने लगे 
क्योकि उन्हे खुद सर्वत्र अपने अस्तित्व तक के लिए अपने लौकिक तथा 
आध्यात्मिक सामन्‍्ती प्रभुओ के खिलाफ सघर्प करना पडता था । 

सामतवाद के विरुद्ध पूंजीवादी वर्ग के लम्बे संघर्ष की परिणति तीन 
जबर्दस्त, निर्णयात्मक लडाइयो के रूप मे हुई थी । 

पहली लड़ाई वह थी जिसे जर्मनी का प्रोटेस्टेटवादी धर्म-सुधार- 
आदोलन कहा जाता है | लूथर ने चर्च के खिलाफ लडाई की जो आवाज ' 
उठायी थी उसके जवाब में राजनीतिक किस्म के दो विद्रोह हुए थे। 
पहला, फ्राज फान सिर्किगन के नेतृत्व में होने वाला सामतो का विद्रोह” 
(१५२३) था, और दूसरा १५२५४ का महान्‌ किसान-युद्ध । ढोनो 
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लडाइयाँ हार गयी थी। इन हारो का मुख्य कारण इन विद्रोहो मे सबसे 
ज़्यादा दिलचस्पी रखने वाले दलों की, यानी गहर के पूंजीवादियों की 
ढील-ढठाल थी । उनकी इस दुविधा के कारणों की चर्चा हम यहाँ नही 
कर सकते, लेकिन उसी घड़ी से इस संघर्ष ने, लक्ष्यअ्रप्ट होकर, स्थानीय 
राजाओं और केंद्रीय सत्ता के बीच सघर्ष का रूप ले लिया और इसका 
परिणाम यह हुआ कि अगले दो सौ वर्षो के लिए जमंनी यूरोप के राज- 
नीतिक दृष्टि से सक्तिय राष्ट्रो की श्रेणी से गायव हो गया । छूथर के धर्म 
सुधार-आदोलन ने एक नये धर्म को जन्म दिया, एक ऐसे धर्म को जो 
निरकुश राज्यतत्र के सर्बथा अनुकूल था। उत्तर पूर्वी जर्मनी के किसानों 
ने जहा लूथरवाद को ग्रहण किया त्योही आजाद किसानो से वे अद्धेदास 
बन गये । 

लेकिन जहा छूथर असफल रहा वहा कैलविन की विजय हुई । 
केलविन का मत उसके युग के सबसे साहसी पूजीवादियो के उपयुक्त था। 
नियतिवाद का उसका सिद्धान्त इस वास्तविकता की घार्मिक अभिव्यक्ति 
था कि प्रतियोगितापूर्ण व्यापारिक जगत्‌ में सफलता या असफलता 
मनुष्य के कर्म या कौणल पर नही, बल्कि ऐसी परिस्थितियों पर निर्भर 
करती है, जिन पर उसका कोई वश नही है । यह सफलता या असफलता 
उस व्यक्ति पर निर्भर नही करती, जो इच्छा करता है या दौड-भाग करता 
है, बल्कि अज्ञात और अधिक शक्तिशाली आर्थिक शक्तियों की कृपा पर 
निर्भर करती है। यह बात आथिक काति के युग मे और भी सही थी, ऐसे 
युग मे जिसमे सभी पुराने व्यापारिक मार्गों और केंद्रो की जगह नये मार्ग 
और केद्र कायम हो गये थे, जिसमे दुनिया के लिए भारत और अमरीका 
के मार्ग खुल गये थे, और जिसमे अर्थशास्त्र से सम्बंधित सबसे पवित्र 
विश्वास --सोने और चादी के मूल्य तक --लड़खडाने और टूटने लगे थे । 
कैलविन के चर्च का विधान सम्पूर्ण रूप से जनवादी तथा गणतत्रवादी था, 
और जहां ईश्वर के राज्य तक को गणतात्रिक रूप दे दिया गया था वहां 
इस लौकिक जगत्‌ के राज्य ही राजाओ, बड़े पादरियों और सामतो के 
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अधिकार मे कैसे रह सकते थे ? जर्मन लथरवाद स्वेच्छा से जहाँ राजाओं 
का अस्त्र बन गया, वही कैलविनवाद ने हांलेड मे एक गणतंत्र की स्थापना 
कर दी थी और इंगलूड मे, और विशेष कर स्काटलैड में, सक्रिय गणतत्र- 
वादी पाध्याँ खड़ी कर दो थी । 

दूसरी महान्‌ पूजीवादी उथल-पुथल को कैलविनवाद के रूप में पहले 
से ही अपना सिद्धान्त तैयार मिला । यह उथल-पुथल इंगलैड मे हुई थी । 
अहरों के मध्यवर्ग ने इसका सूत्रपात किया था, और फिर देहाती इलाकों 
के स्वतंत्र काश्तकारो ने लड़कर उसे पूरा किया था | यह भी एक विचित्र 
बात है कि इन तीनों महान्‌ पूजीवादी विद्रोहो में वह फ़ौज जिसे यह लड़ाई 
लडनी थी किसानो के अन्दर से ही तैयार हुई थी और किसान ही वह 
वर्ग है जो, एक वार विजय मिली नहीं कि, उस विजय के आशथिक परि- 
णामो के कारण शर्तिया चौपट हो जाता है | ऋ्रीैमवेल के सी वर्ष बाद 
इंगलड का स्वतंत्र काश्तकार वर्ग करीव-करीव गायव हो गया था । जो 
भी हो, अगर स्वतंत्र काश्तकारो का यह वर्ग न होता और झहरों के 
साधारण लोग न होते तो पूंजीपति वर्ग अकेले इस लडाई को उसके कटु 
अत तक कभी न लड़ पाता और न चाल्सें प्रथम को सूली पर ही कभी 
चढा पाता । पूँजीवादी वर्ग की उन जीतो को भी हासिल करने के लिए, 
जिनके लिए परिस्थितियों तैयार हो चुकी थी, क्राति को और बहुत काफी 
भागे ले जाना कावश्यक था --ठीक उसी तरह जैसे १७९३ में फ्रास में 
हुआ था और १८४८ मे जमेनी मे हुआ था। वास्तव मे, पूंजीवादी समाज 
के विकास का यह एक नियम ही मालम होता है । 

खेर, ऋरतिकारी कार्यवाहियों की इस अधिकता के वाद आवश्यक 
रूप से उसकी अनिवार्य प्रतिक्रिया भी हुई और, अपनी दफा, यह प्रति- 
क्रिया भी जिस बिंदु पर रुक सकती थी उस १र न ठहरकर उससे आगे 

वढ़ गयी । इस तरह, बहुत बार जागे-पीछे जाने के बाद, अंत मे, ग्रुरुत्व 

का एक नया केंद्र स्थापित हुआ और उससे फिर एक नया सिलसिला 
गुरू हुआ | ब्रिटिग इतिहास के उस ज्ञानदार युग का, जिसे सभ्रात वर्ग - 
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के लोग “महान्‌ विद्रोह” के नाम से जानते है, और उसके बाद के सघर्षो 
का अत एक ऐसी अपेक्षाकृत तुच्छ घटना से हुआ था, जिसे उदारपथी 
इतिहासकारो ने “गौरवपूर्ण क्राति” का नाम दिया है । 

यह केद्ध जहाँ से एक नया सिलसिला शुरू हुआ था उठते हुए मध्य- 
वर्ग और भूतपूर्व सामती जमीदारों के बीच समझौते का फल था। और 
यद्यपि ये जमीदार भाज की ही तरह अभिजात वर्ग के लोग कहे जाते थे, 
वे बहुत दिनो से उस पथ पर चल चुके थे जिस पर चलकर बहुत बाद 
में आनेत्राले फ्रास के लुई फिलिप की ही तरह वे “राज्य के पहले पूजी- 
पति” बन गये थे । इगलेड का यह सौभाग्य ही था कि बड़े-वडे पुराने 
सामंतों ने 'गुलाबो की लड़ाई” मे एक-दूसरे को मार कर खत्म कर दिया 
था । उनके उत्तराधिकारी यद्यपि अधिकतर पुराने परिवारों के ही वशधर 
थे परन्तु उन परिवारों से उनका सबंध सीधा नही बल्कि इतनी दूर का 
हो गया था कि वे खानदानी न रहकर बिलकुल एक नये प्रकार के लोग 
बन गये थे, जिनके संस्कार और प्रवृत्तियाँ पूंजीवादी अधिक थी, सामंत्ती 
कम । वे रुपयो की कीमत पूरी तरह समझते थे, और सैकडो छोटे किसानों 
को निकालकर और उनकी जगह भेडे रखकर उन्होने फौरन लगान वढाना 
शुरू कर दिया । हेनरी अष्टम ने चर्च की जमीनो को लुटाने के साथ ही 
साथ, बहुत-सी नयी पूँजीवादी किस्म की जमीदारियाँ कायम कर दी । 
पूरी सच्रहवी शताब्दी मे अनगिनत जाग्रीरों को ज़ब्त करने और एकदम 
हाल में या थोडे ही दिन पहले मालामाल हुए लोगो को उन्हे फिर से बख्श 
देने का जो सिलसिला चलता रहा था उसका भी यही नतीजा हुआ था । 
फलस्वरूप, हेनरी सप्तम के समय से ही “अभिजात वर्ग” ने औद्योगिक 
उत्पादन के विकास में वाधा डालना तो दूर रहा, उल्टे, परोक्ष रूप से, 
उससे फायदा उठाने की कोशिश की थी; और बडे-बड़े जमीदारों का एक 
ऐसा भाग सदा मौजूद रहता था जो, आर्थिक या राजनीतिक कारणो से, 
महाजनी और ओऔद्योगिक पूँजीवादी वर्ग के नेताओं के सांध सहयोग करने 
को प्रस्तुत रहता था। इसलिए १६८६ का समझौता बहुत आसानी से सम्पन्न 
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सामती परिवारों के लिए छोड़ दी गयी थी --वस शर्ते यह थी कि महाजनो, 
कारखानेदारों और व्यापारी मध्यवर्ग के आथिक हितों की ओर वे यथेष्ट 
ध्यान देते रहे । और ये आर्थिक हित उस जमाने में इतने शक्तिशाली थे 
कि वे राष्ट्र की सामान्य नीति को निश्चित कर सकते थे। छोटी-मोटी 
बातों को लेकर चाहे जो झगड़े हो, लेकिन कुल मिलाकर अभिजात वर्ग का 
अल्प शासक गुट इस वात को अच्छी तरह जानता था कि उसकी ख़्द की 
आर्थिक समृद्धि औद्योगिक तथा व्यापारिक मध्यवर्ग की समृद्धि के साथ 
अनिवार्य रूप से जुडी हुई थी । 

उसके बाद से, पूँजीवादी वर्ग इगर्लूंड के शासक वर्गों का एक विनीत 
परन्तु माना हुआ भाग बन गया । राष्ट्र की विशाल मेहनतकश जनता को 
अधीन बनाये रखने मे, और सब के साथ, उसका भी स्वार्थ था। व्यापारी या 
कारखानेदार खुद अपने क्लर्को, कर्मचारियों और घरेलू नौकरो के मुकावले 
मे मालिक की हैसियत रखता था, या, जैसा कि अभी हाल तक कहा जाता 
था, वह उनका “कुदरती मुखिया” होता था। उसका स्वार्थ इस मे था 
कि उनसे ज़्यादा से ज़्यादा और अच्छा से अच्छा काम ले सके; और इसके 
लिए उन्हे इस बात की शिक्षा देनी थी कि वह क़ायदे के साथ उसकी बात 
माने और उसके कहने मे रहे | वह स्वयं धामिक था; धर्म ने ही उसे 
वह झडा दिया था जिसके नीचे उसने राजा और सामंतो के खिलाफ 
संघर्ष किया था। उसे यह मालूम करने में भी देर न लगी कि कुदरती 
तौर से अपने से हीन लोगो के विचारों को प्रभावित करने और उन्हे उन 
मालिकों के मातहत रखने मे भी, जिनके नीचे इन हीन लोगो को ईइवर 
ने कृपापूर्वक रख दिया था, यह धर्म बहुत सहायक हो सकता था। सक्षेप 
मे, अग्रेज़ी पूंजीवादी वर्ग को अब “नीची श्रेणियो” को, राष्ट्र की विशाल 
उत्पादक जनता को दलित रखने के काम में हिस्सा लेना था, और इस 


उद्देश्य की सिद्धि के लिए जो साधन काम मे लाये गये, उनमे धर्म 
का प्रभाव भी एक था । 
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एक और वात थी जिसने पूंजीवादी वर्ग की धामिक प्रवृत्तियों को 
मज़बूत करने मे मदद दी । यह था इग्रलेंड में भौतिकवाद का उदय । इस 
नये सिद्धान्त ने न केवल मध्यवर्ग की पविन्न भावनाओं को धक्का पहुँचाया, 
बल्कि उसने एक ऐसे दर्शन के रूप में भी अपने को घोषित कर दिया जो 
ससार के केवल विद्वानो और सुसंस्कृत व्यक्तियों के ही उपयुक्त था । इसके 
विपरीत धर्म था, जो अशज्िक्षित जनता के लिए, जिसमे पूंजीवादी वर्ग का 
भी शुमार था, काफी अच्छा था| हौव्स के हाथो में वह राजाओं के 
विधेषाधिकारों और राजाओ की सर्वगक्तिमत्ता के रक्षक के रूप में मेदान 
मे आया । निरकुश राज्यतत्र का उसने आह्वान किया कि वह इस मोटे- 
तगड़े, मगर शैतान लड़के को --(7प्रथा 7090४08 5९० प्रशा(0505) , 
यानी जनता को, दवाये रखे । इसी तरह हौव्स के अनुवर्ती, वोलिंगब्नोक, 
शैफट्सवरी, इत्यादि के दर्शन के रूप मे भौतिकवाद का नया ईश्वरवादी 
रूप एक अभिजातीय, कुछ चुने हुए लोगों का सीमित सिद्धान्त ही बना 
रहा; और इसीलिए मध्यवर्ग के लिए वह घृणा की वस्तु था --उसके 
धमंविरोधी विश्वासो और उसके पूजीवाद विरोधी राजनीतिक संबंधों 
दोनो ही के कारण। इसीलिए, प्रगतिशील मधच्यवर्ग का मुख्य भाग, 
अभिजात वर्ग के भौतिकवाद तथा ईश्वरवाद के विरोध मे, अब भी 
प्रोटेस्टेंट मतवादी सप्रदायों का अनुगामी बना रहा। इन्ही सप्रदायों ने 
स्टुअर्ट राजाओ के खिलाफ़ लड़ाई के लिए झण्डा और लडने वाले आदमी 
दिये थे, और आज भी इगलेड की “महान्‌ उदार पार्टी” की वही रीढ 
बने हुए है । 

इसी बीच भौतिकवाद इगलेड से फ्रास पहुँचा, जहा दार्शनिको के एक 
दूसरे भौतिकवादी मत, कार्टेसियनवाद की एक धारा के साथ घुलमिल 
कर वह एक हो गया। फ्रास मे भी शुरू-शुरू मे केवल एक अभिजातवीय 
सिद्धान्त ही वह बना रहा । परतु शीघत्र ही उसकी क्रांतिकारी प्रकृति 
उभरकर सामने आ गयी । फ्रांसीसी भोौतिकवादियों ने अपनी आलोचना 
को धामिक विश्वास से सम्बधित बातो तक ही सीमित नहीं रखा, उन्हें 
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जितनी भी वैज्ञानिक परम्पराएँ या राजनीतिक सस्थाएँ मिली उन सबको 
उन्होंने अपनी आलोचना की लपेट में ले लिया, भौर, अपने इस दावे को 
सही साबित करने के लिए कि उनका सिद्धान्त सर्वव्यापी है, उन्होंने सबसे 
सीधा रास्ता अख्तियार किया, और अपने विराट ग्रंथ 'विध्वक्तोष! में 
साहस के साथ ज्ञान के हर विषय पर उसे लागू किया | इसी विश्वकोप 
के कारण उनका नाम विव्वकोषवादी पड़ गया था । इस प्रकार, भी तिक- 
वाद या ईश्वरवाद के अपने दो में से एक न एक रूप में वह फ्रांस के सभी 
शिक्षित युवको का मत बन गया । यह वात इस ह॒द तक बढ़ गयी थी 
कि जब फ्रास की महान्‌ क्राति की ज्वाला भड़की त्तो जिस सिद्धान्त का 
अग्रेज राजनिष्ठो ने पोपण किया था उसने फ्रासीसी गणतन्रवादियों और 
आतकवादियो के हाथो में एक सैद्धान्तिक पताका देने का काम किया और 
“मनुष्य के अधिकारों की घोषणा” के लिए थब्द भी प्रस्तुत कर दिये। 
फ्रास की महान क्राति पूंजीवादी वर्ग की तीसरी बगावत थी; लेकिन यह 
पहली बगावत थी जिसने मजहबी जामे को पूरे तौर से उतार फेंका था 
और जो खुल्लम-खुल्ला राजनीतिक ढंग से लड़ी गयी थी | और अब तक 
की बगावतों में यह पहली बगावत थी, जिसे तव तक जारी रखा गया था 
जब तक कि दो लडाक्‌ वर्गो में से एक का, यानी अभिजात वर्ग का खात्मा 
नही हो गया था और दूसरा, यानी पूंजीवादी वर्ग सम्पूर्ण रूप से विजयी 
नही हो गया था । इगलैड मे क्राति के पूर्व की और क्रांति के बाद की 
सस्थाओं का अविच्छिन्न क्रम चलता रहा था | जमोदारो और पूंजीपतियों 
में वहाँ समझौता हो गया था । इसकी अभिव्यक्ति इस बात में हुई थी 
कि कानून की नजीरे चलती रही थी और कानून के सामंती रूपी को 
धामिक रूप से अक्षुण्ण बनाये रखा गया था । फ्रास में क्राति का अर्थ था 
भतीत की परम्पराओ से पूर्ण विच्छेद; वहाँ उसने सामतवाद के अवशेपो 
तक को निश्चिक्न कर दिया था और जाज्ता दीवानी' (0046 (अंश) की 
शक्ल में, प्राचीन रोमन क़ानून को --उस रोमन कानून को जो उस 
आर्थिक मंजिल के कानूनी संबंधों की, जिसे मार्क्स ने माल का उत्पादन 
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कहा है प्राय सम्पूर्ण और निर्दोप रूप से अभिव्यक्ति करता है --आधुनिक 
पूजीवादी परिस्थितियों के अनुरूप वडी होशियारी से एक नया सभोधित 
रूप दे दिया था --इतनी होशियारी से कि आज भी फ्रांस का यह क्राति- 
कारी कानून इगलड सहित सभी देशो में मिल्कियत के कानून में सुधार 
करने के लिए एक नमूने का काम देता है | फिर भी हमे यह नहीं भूल 
जाना चाहिए कि अग्रेजी कानून अब भी पूजीवादी समाज के आश्थिक 
सबंधो को अगर एक ऐसी बर्वर सामंती भाषा में व्यक्त करता हैं जो 
व्यक्त वस्तु से उसी तरह मेल खाती है जिस तरह कि अग्रेजी हिज्जे 
अंग्रेजी उच्चारणों से मेल खाती है --किसी फ्रासीसी ने कहा है कि ए0घ५ 
€छारल2 7.0007९5 €( ९४0०प५ [9007062 (४07४थ॥॥70]0*--तो यह 
भी एक वास्तविकता है कि यह अंग्रेजी कानून ही वह एकमात्र कानून है, 
जिसने व्यक्तिगत स्वतत्रता, स्थानीय स्वायत्त गासन और अदालत के 
गलावा बाकी हर तरह के हस्तक्षेप से निर्भवता और मुक्ति के प्राचीन 
जरमंन-अधिकारो के उस श्रेप्ठ भाग को सुरक्षित बनाये रखा है और 
अमरीका तथा उपनिवेश्ञों तक पहुंचा दिया है, जो निरंकुण राजतत्र के 
युग में योरप में विलुप्त हो गया है और अभी तक भी कही भी फिर से 
प्राप्त नही हो सका है । 

हम फिर अपने ब्रिटिश पूँजीपति पर वापिस आ जाएं। फ्रांसीसी 
क्राति ने उसे इस बात का बढिया मौका दे दिया कि योरप के राजाओं 
की सहायता से फ्रास के सामुद्विक व्यापार को वह नष्ट कर दे, फ्रांसीसी 
उपनिवेशों को हथिया ले, और समुद्री प्रतिदह्नन्द्विता सम्बंधी फ्रास के 
आख़िरी दावों को भी खत्म कर दे । उसने फ्रास की कांति से जो लोहा 
लिया, उसका एक कारण यह भी था। दूसरा कारण उसका यह था कि 
इस क्राति का तौर-तरीका उसकी फितरत के बिलकुल खिलाफ था । इस 
क्राति का 'बुणित' आतकवाद ही नही, बल्कि पूजीवादी गरासन को अति 





+ आप लिखते तो हैं 'लदन? भर बोलते हैं ठुस्तुनतुनिया' ! -- संपादक 
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की हद तक ले जाने की उसकी कोशिश भी उसे नापसन्द थी। ब्रिटिण 
पूजीवादी सोचता था कि अपने अभिजात्त वर्ग के बिना वह कर ही क्या 
सकेगा ? जो भी तहजीव और कायदे उसे माठूम थे, इस अभिजात वर्ग 
ने ही उसे सिखाये थे । उसी ने उसके लिए नये-नये फैशन निकाले थे 
ओर उसी ने देश मे अमन कायम रखनेवाली सेना और बाहर के 
ओऔपनिवेशिक देणो तथा नये बाजारों को सर करनेवाली नौसेना के लिए 
अफसर जुटाये थे । इसमे सन्देंह नहीं कि पूजीवादी वर्ग का एक अल्प- 
संख्यक प्रगतिशील भाग भी था, जिसके हितों की ओर अभिजात वर्ग के 
साथ किये गये समझौते में उतना ध्यान नहीं दिया गया था। यह भाग, 
जिसमे अधिकतर मध्यवर्ग के कम घनी लोग थे, क्राति से सहानुभूति रखता 
था, लेकिन पालमिट के अन्दर उसकी कोई ताकत न थी । 

इस प्रकार, भौतिकवाद यदि फ्रांसीसी ऋरंति का दर्शन वन गया था 
तो घमंभीरु अग्रेज़ पूजीवादी वर्ग अपने घर्मं के साथ और भी मजबूती से 
चिपक गया था । पेरिस के आतक-राज ने क्या यह नही दिखला विया था 
कि जनता की घामिक प्रवृत्तियों के नष्ट हो जाने का क्‍या परिणाम होता 
है ? भौतिकवाद फ्रास से पड़ोसी देशों मे जितना ही अधिक फैलता गया 
ओर वेसी ही अन्य सैद्धान्तिक धाराओं से, विशेष रूप से जर्मन दर्शन से 
उसे जितना ही अधिक वल मिलता गया, वस्तुत:, जितनी ही अधिक 
मात्रा मे भौत्तिकवाद तथा स्वतत्र विचार योरप मे किसी सुसस्कृत व्यक्ति 
के आवश्यक गुण बनते गये, उतनी ही मजबूती से ब्विटिश मध्यवर्ग अपने 
विविध धामिक विश्वासों के साथ और भी अधिक चिपकता -गया। ये 
विश्वास एक दूसरे से भिन्न हो सकते थे, परन्तु वे सब, स्पष्ट रूप से 
धामिक, स्थ्रिष्टीय विश्वास ही थे । 

जहा फ्रास से क्राति ने पूजीवादी वर्ग की राजनीतिक विजय निश्चित 
कर दी थी, वही इंगलड मे वाट, आर्कराइट, कार्टराइट तथा अन्य लोगो 
ने एक ऐसी भौद्योगिक कांति का सूत्रपात कर दिया था जिसने आर्थिक 
शक्ति के गुरुत्व के केंद्र को पूरी तरह स्थानान्तरित कर दिया | अभिजात 
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जमीदारों की अपेक्षा पूंजीपतियो का धन और वैभव बहुत तेज़ी से बढता 
गया । स्वय पूजीवादी वर्ग के अदर भी कारखानेदार महाजनी अभिजात 
वर्ग को, वेकरो, वगेरह को अधिकाधिक पृष्ठभूमि में ढकेलते गये | १६८६ 
का समझौता, वावजूद इसके कि धीरे-धीरे उसमे पूजीवादी वर्ग के हित 
में परिवर्तन होते गये थे, अब दोनो पक्षो की सापेक्ष स्थिति के अनुरूप नही 
रह गया था । इन पक्षों का स्वरूप भी बदल गया था, १८३० का पूंजी- 
बादी वर्ग पिछली शताब्दी के पूँजीवादी वर्ग से बहुत भिन्न था | जो राज- 
नीतिक शक्ति अभिजात वर्ग के हाथ मे छोड दी गयी थी; और जिसका नये 
औद्योगिक पूंजीवादी वर्ग के दावों का विरोध करने के लिए वह उपयोग 
करता था, वह अब नये आर्थिक हितो से मेल नहीं खाती थी । मभिजात 
वर्ग के साथ एक नया संघर्ष आवश्यक हो गया था, और उसका अंत नयी 
आश्थिक शक्ति की विजय के रूप मे ही हो सकता था । 

पहले तो १८३० की फ्रासीसी क्राति की प्रेरणा से, सारे प्रतिरोध के 
बावजूद, सुधार-कानून को पास कर दिया गया | इस कानून ने पालमिट 
में पूंजीवादी वर्ग को एक शक्तिणाली और सम्मानित स्थान प्रदान किया। 
इसके बाद, अनाज के कानूनो* को मसूख कर दिया गया और इसकी 
वजह से सामती अभिजात वर्ग पर पूंजीवादी वर्ग का, विशेष रूप से उसके 
सबसे सक्रिय भाग का, यानी कारखानेदारो का सदा के लिए प्रभुत्व स्था- 
पित हो गया । पूंजीवादी वर्ग की यह सबसे बडी विजय थी, परन्तु एक- 
मात्र अपने हित मे प्राप्त की जाने वाली यही उसकी अन्तिम विजय भी 





+* अनाज के कानून--ये १८१४ में प्रिटिश पार्लामेंट द्वारा जमींदारों के हित 
में स्वीकृत की गयीं अनाज की ऊंची दरो से संवधित कानून थे । जन संझ्या के गरीब 
तवको पर भारी बोर बने हुए ये कानून श्रौद्योगिक पूजीपतियों के लिए सी अलाभकर 
थे, क्योंकि उनके फलस्वरूप अ्म का मूल्य वढ गया था, घरेलू वाज़ार की ऋय-शक्ति घट 
गयी थी और विदेशी व्याय्रार के विकास के मार्ग मे रुकावट पैदा हो गयी थी। 
२८४६ मे इन कानूनों को मसूख कर दिया गया था। --सपादक 


४१० धर्म 
थी । बाद में उसने जो जीते हासिल की उन्हें एक नयी सामाजिक गवित 
के साथ वॉटकर उसे उनका उपभोग करना पडा था। यह नयी भवित 
पहले उसके साथ थी, पर बहुत जल्द ही उसकी प्रतिद्वन्द्रिनी बन गथी थी । 

औद्योगिक कांति ने बडे-बड़े कारखानेदार-पूंजीपतियों के एक वर्ग को 
जन्म दे दिया था, लेकिन उसने एक ओर वर्ग को, बहुत बडे वर्ग को भी 
जन्म दे दिया था -यह वर्ग था कारखानों मे काम करनेवाज़ी मजदूर 
जनता का वर्ग । जिस अनुपात में कारखानों के उत्पादन की एक शाखा 
के बाद दूसरी गाखा में औद्योगिक क्राति का असर फैलता गया उसी अनु- 
पात में इस वर्ग की भी सख्या धीरे-घीरे बढती गयी--और इसी अनुपात 
में उसकी ताकत में भी इजाफा होता गया । अपनी इस ताक़त का सबूत 
उसमे १८००४ में उस समय ही दे दिया था, जब पालमिट को अनिच्छा- 
पूर्वक उन कानूनों को रद्द करने के लिए उसने मजबूर कर दिया था जिनके 
अन्तगंत मजदूरों को अपना सगठन बनाने की मनाही थी । सुधार-आंदो- 
लन के काल में ये मजदूर सुधार-पार्टी के अदर उसके एक गरम दल की 
तरह काम करते थे । १८३२ के कानून में वोट देने के अधिकार से उन्हें 
वचित रखा गया था, इसलिए अपनी मांगों को उन्होंने जनता के एक 
अधिकार पत्र (?००9०5 (॥शथ्या०) के रूप में सूत्र-वद्ध किया और 
अनाज कानून-विरोधी विज्ञाल पूजीवादी पार्टी के मुकाबले मे अपने को 
एक स्वतत्र पार्टी के रूव मे, अर्थात्‌ चा्स्ट पार्टी के रूप मे उन्होने 
सगठित कर लिया। आधुनिक युग में यही पार्टी मजदूरों की पहली 
पार्टी थी । 

इसके बाद, फरवरी और मार्च, १८४८ की योरोपीय क्रातियाँ हुई, 
जिनमे कमकर जनता ने इतना आगे बढ़कर हिस्सा लिया, और, कम से 
कम पेरिस में, ऐसी मांगे रखी जो पूजीवादी समाज के दृष्टिकोण से कभी 
भी क्षम्य नही थी | क्रांतियो के बाद चारो ओर जोरदार प्रतिक्रिया हुई । 
पहले १० अप्रैल, १८४८ को चाहट्स्टो की हार हुईं; फिर उसी साल जून 
मे, पेरिस के मजदूर-विद्रोह को कुचल दिया गया; फिर इटली, हगरी, 
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दक्षिणी जर्मनी मे १८४९ की विपत्तियाँ न,जिल हुई और, अत में, 
२ दिसबर, १८५१ को पेरिस पर लुई बोनापार्ट की विजय हो गयी । कम 
से कम कुछ वक़्त के लिए, मज़टूर वर्ग के दावों के हौवे को दूर कर 
दिया गया, लेकिन इसके लिए कितनी बडी कीमत चुकानी पडी थी! 

अग्नेज पृजीपति वर्ग ने आम जनता की धामिक भावना को बनाये 
रखने की जरूरत को अगर पहले ही से समझ लिया था, तो इन सारे 
अनुभवों के बाद, इस जरूरत को और भो कितनी शिद्दतत से उसने महसूस 
किया होगा ? अपने योरोपीय भाई-बदो की हिका रत-भरी हसी की पर- 
वाह न करके, साल दर साल, लगातार निम्न श्रेणियों के लोगो की धर्म- 
विक्षा पर हजारो-लाखो पौण्ड वह खर्च करता रहा । मात्र अपने देश के 
धामिक उपकरणो से उसे सन्‍्तोप न हुआ तो उसने व्यापार के रूप मे धर्म 
के सबसे बडे सगठनकर्त्ता, “जोनाथन भाई” *० # से मदद की अपील 
की, और अमरीका से पुनरुत्थानवाद का आयात किया तथा मूडी और 
साकी *#» जैसे लोगो को बुला लिया । और, अत में, उसने “ईसाई धर्म 
सेना” ##+# की खतरनाक मदद को भी कबूल कर लिया -खतरनाक इस- 
लिए कि प्रारभिक ईसाई धर्म के सिद्धान्तो का प्रचार करके उनमें यह सेना 
फिर से जान डाल देती है, गरीबो को ख़दा के वबदे कहकर पुकारती है, 
पूँजीवाद के विरुद्ध धामिक तरीकों से सघर्प करती है, और, इस प्रकार, 
प्रारभिक ईसाई धर्म के वर्ग-विरोध सम्बंधी तत्त्व का पोषण करती हैं । 











* संयुक्त राष्ट्र श्रमरीका को इगित करने के लिए उस समय “भाई जोनाथन” का 
प्रयोग किया जाता था । अब उसे “साम चाचा” कहा जाता है। --सपादक 

4 + पुनरुत्थानवाद --गत शताब्दी का एक आदोलन, जिसने धर्म के नष्ट 
होते हुए प्रभाव को फिर से लीवित करने का अयत्न किया था । अमरीका के दो उप- 
उेशक, मूडी ओर साकी इस आदोलन के बढ़े-चढ़े सगठनकर्ता थे । --सपादक 

#कज मुक्ति सेना --६८६४५ मे इगलेंट में स्थापित की गयी ईसाई-घर्मियाँ 
की यह एक परोपकारी धार्मिक सेना थी | --संपादक 


धर. घर्म 
यह सेवा उन घनी-मानी लोगों को किसी भी दिन परेशानी में डाल दे 
सकती है जो आज उसके लिए मुक्त हस्त से नकद रुपये दे रहे है । 
ऐतिहासिक विकास का यह एक नियम मालूम होता है कि पूजीवादी 
वर्ग किसी भी योरोपीय देश में --कम से कम स्थायी काल के लिए -- 
राजनीतिक सत्ता को उस प्रकार अकेले अपने अधिकार मे नहीं रख सकता 
जिस प्रकार कि मध्ययुग में सामंती अभिजात वर्ग उसे रखे रहा था । यहा 
तक कि फ्रास में भी, जहा सामंतवाद को विल्कुल ख़त्म कर दिया गया 
था, समूचा पूजीवादी वर्ग शासन पर अपना पूर्ण अधिकार बहुत थोडे ही 
थोड़े समय के लिए कायम रख सका है। १८३० से श्प४८ तक लुई 
फिलिप के शासन में पूजीवादी वर्ग के एक बहुत छोटे-से भाग ने राज्य 
पर शासन किया था, वोट देने की गरतें उस समय इतनी ऊँची रखी गयी 
थी कि उस वर्ग का अधिकाग भाग इस अधिकार से वचित था | १८४८ 
से १८५१ तक के द्वितीय गणतत्र के काल मे, समूचे पूजीवादी वर्ग ने हुक- 
मत ज़रूर की थी, लेकिन केवल तीन साल तक । उसकी अयोग्यता के 
कारण द्वितीय साम्राज्य की स्थापना हो गयी थी । अब कही जाकर तीसरे 
गणतंत्र के इस युग मे ही समृचा पूृजीवादी वर्ग बीस साल से ज़्यादा समय 
तक शासन की बागडोर को अपने हाथ में रखे रह सका है। पर अब उसके 
पतनोन्मुख होंने के भी लक्षण जोरदार तरीके से नजर आने लगे है । 
पूजीवादी वर्ग का स्थायी गासन अमरीका जैसे देशों मे ही संभव हुआ है, 
जहाँ सामतवाद का कभी नाम ही न था और आरभ से ही समाज पूंजी- 
वादी आधार पर चला था। पर फ्रास और अमरीका में भी पूंजीवादी 
वर्ग के उत्तराविकारी, --कमकर लोग अब दरवाज़ा खटखटाने लगे है । 
इंगलेड में पूंजीवादी वर्ग का एकाधिपत्य कभी नहीं रहा । १८३२ 
की विजय के वाद भी बड़ी-बडी सरकारी नौकरियाँ एक तरह से अकेले 
अभिजात वर्ग के ही अधिकार में बनी रही थी | इस चीज़ को धनी मध्य- 
वर्ग ने चुपचाप कैसे सह लिया था, यह बात मेरे लिए बहुत दिनो तक एक 
रहस्य ही वनी रही थी । इस रहस्य का उदघाटन तब हुआ जब कि उस 
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महान्‌ उदारवांदी कारखानेदार, मि० डब्ल्यू० ए० फारस्टर ने एक सावे- 
जनिक सभा मे बोलते हुए, ब्रैडफोर्ड के युवको से अपील की कि ससार 
मे अगर वे सफलता प्राप्त करना चाहते है तो उन्हे फ्रासीसी भाषा सीखनी 
चाहिए । स्वय अपने अनुभव का हवाला देते हुए उन्होने बताया कि म त्रि- 
मडल के एक मन्नी की हैसियत से, जब उन्हे एक ऐसे समाज में आना- 
जाना पडा, जहाँ फ्रासीसी भाषा का ज्ञान कम से कम उतना ही आवश्यक 
था जितना कि अग्नेजी का, तब उन्हें कैसे मुह चुराना पडा था और किस 
तरह सब के सामने शमिदा होना पडा था ! दरअसल बात यह थी कि 
उस जमाने का मध्यवर्ग सहसा धनी तो अवश्य हो गया था, लेकित्न 
साधारणतः था वह अशिक्षित ही, और इसलिए उसके लिए इसके सिवा 
कोई चारा न था कि ऊपर की तमाम सरकारी नौकरियों को वह अभि- 
जात वर्ग के लिए ही छोड दे, क्योकि इन नौकरियों के लिए उसकी व्या- 
पार-बुद्धि के साथ-साथ जुडी हुई उसकी द्वीपीय कृूपमड़्कता तथा द्वीपीय 
अहकार के बजाय दुसरे ही गुणो की आवश्यकता थी | आज भी मध्य- 
वर्गीय शिक्षा के बारे मे अखबारों मे जो कभी खत्म न होनेवाली बहस 





+ओर व्यापार तक के मामले में भी राष्ट्रीय अंधराष्ट्वादी अहकार सही परामर्श- 
दाता का काम नही कर सकता । श्रमो हाल ही तक एक शसत अग्रे ज कारखानेदार किसी 
भी अग्रेज के लिए अपनी भाषा को छोडकर किसी दूसरी भाषा का बोलना अपमान- 
जनक समभता था, और उस्ते इस बात पर गये होता था कि “गरीब? विदेशी इ गलेंड में 
आकर बस गये और उत्तके माल को विदेशों मे खपाने की भम्कट और परेशानी से उसे 
उन्होंने बरी कर दिया | इस बात पर उसने कभी गौर नहीं किया था किड्स तरह से 
इन विदेशियों ने, अधिकाश रूप से जर्मनों ने, त्रिटेन के विदेशी व्यापार --आयात तथा 
निर्यात के एक बहुत बे हिस्से पर अपना कब्जा जमाहलिया था और विद्देशों क्रे साथ 
अग्रे जो का सीधा व्यापार, प्राय” उपनिवेशो, चीन, संयुक्त राष्ट्ू अमरीका तथा 
दक्षिणी अ्रमरीका तक ही सीमित रह गया था ! न उसने इसी वात पर गौर किया था 
कि ये जर्मन दूसरे देशों के जमनो के साथ व्यापार करते थे और, थीरे-धौरे, पूरी दुनिया 
में व्यापारिक उपनिवेशों का उन्होंने जाल-सा विछ्ा लिया था। लेकिन करीव चालीस 
साल पहले, जम॑नी ने जब निर्यात के लिए कोर-शोर से उत्पादन आर भ कर दिया तो 
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चल रही है, उससे जाहिर हो जाता है कि अब भी अग्नेज् मध्यवर्ग अपने 
को श्रेप्ठतम थिक्षा के योग्य नही समझता गौर अधिक साधारण शिक्षा की 
ही अपेक्षा रखता है ! इस तरह, अनाज-कानूनो के रह कर दिये जाने के 
वाद भी, इसी चीज को स्वाभाविक समजा गया कि कौबडेन, ब्राइट, 
फास्टंर आदि जिन लोगो ने पूँजीपति वर्ग के लिए ये जीते हासिल की थी 
उन्हें देश के राजकीय गासन में भाग लेने मे वचित रखा जाए। और 
वीस साल तक इससे वे वचित रहे भी । इसके बाद ही एक नये सुधार- 
कानून ने उनके लिए मत्रिमण्डल के द्वार खोल दिये थे । प्निटिश पूंजीवादी 
वर्ग मे अपनी सामाजिक हीनता की भावना इतनी गहरी बिध गयी है कि 
सभी राजकीय अवसरो पर शो भनी य रूप से राष्ट्र का प्रतिनिधित्व करने के 
लिए, अपने और राष्ट्र के ख्ें पर, अकर्मण्य व्यक्तियों की पुरी एक सजा- 
वटी कौम को उन्होने कायम कर रखा है, ओर उनमे से कोई भी इस 
विशिष्ट तथा विज्येपाधिकार-पसम्पन्न समाज में, जिसका, अन्तत:, स्वयं 
उन्ही ने निर्माण किया है, जब प्रवेश पाने के योग्य समझ लिया जाता है 
तो वह इसे अपना भारो सौभाग्य समझता है। 

इस तरह हम देखते है कि औद्योगिक तथा व्यापारी मध्यवर्ग अभी 
तक भूस्वामी अभिजात वर्ग को राजनीतिक सत्ता से वचित करने में पूरी 
तौर पर सफल भी न हो पाया था कि एक दूसरा प्रतिद्वंद्वी मजदूर वर्ग 
उसके मुकावले मे आ गया । चाटिस्ट आदोलन तथा योरोपीय क्रातियों के 


जा +++++_+ >> तत+त>त_ ञ लत ञ लत । 


अनाज का निर्यात करनेवाले देश से कुछ ही समय में उमे श्रव्वल दर्जे के एक औद्योगिक देश 
में बदल देने में इस व्यापारिक जाल ने उसकी खूब मदद की और तब, यह करीब दस साल 

पहले की बात है, अंग्रेज कारखानेदार घबराये और अपने राजदूता और वाणिज्यनूतों से 
पूछने लगे कि उनके ग्राहक क्यो छूटे जा रहे है। सारे राजदूतों और वाणिज्य-दृतों का 
एक ही उत्तर था * (१) तुम अपने ग्राहकों की भाषा नहीं सीखते, वल्कि यह आशा करते 
हो कि वे तुम्हारी भाषा सीखें; (२) तुम अपने ग्राहवों की आवश्यकताओं, आदतों और 
रुचयों के अनुकूल होने की कोशिश नहीं करते, बल्कि यह आशा करते हो कि वे अपने 
को तुम्हारे अनुकूल बनायेंगे। (एंग्रेल्स का नोट) 
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बाद होने वाली प्रतिक्रिया, और साथ ही १८४८ और १८६६ के बीच 
होने वाले ब्रिटिश व्यापार के अभूतपूर्व विस्तार ने (जिसका कारण भोड़े 
तौर से केवल मुक्त व्यापार को बताया जाता है, लेकिन वास्तव में जिसका 
कारण कही अधिक मात्रा मे रेलो, समुद्री जहाजो और परिवहन के आम 
साधनो का शक्तिशाली विकास था )मजदूर वर्ग को फिर लिबरल पार्टी 
(उदार दल) की शरण मे जाने को विवश कर दिया था। चार्टिस्ट युग से 
पहले की ही तरह वह फिर उस पार्टी का उग्र पक्ष बन गया था । बावजूद 
इसके, वोट के अधिकार का उनका दावा वीरे-धीरे दुनिवार बन गया। 
लिवरल पार्टी के व्हिग नेता “डरते रहे”, किन्तु डिजरायली ने टोरी दल को 
इस बात के लिए तैयार करके कि अनुकूल अवसर से लाभ उठा कर और 
पार्लामिट की सीटों का पुनवित्रण करके वह नगरो में पारिवारिक निर्वाचन 
(#0प्र<श00 8प्रव8०) के अधिकार को लागू कर दे--यह दिखा दिया 
कि व्हिग नेताओं से वह कही अधिक होशियार था | इसके बाद चुनाव-पत्रो 
(४ध०() के द्वारा चुनाव होना शुरू हुआ। और फिर, श्८द८४ड में, 
पारिवारिक निर्वाचन के अधिकार को काउटियों मे भी लागू कर दिया गया 
और सीटो का एक नये सिरे से वटवारा किया गया जिससे कुछ ह॒द तक 
चुनाव-क्षेत्र एक-दूसरे के बराबर हो गये । इन तमाम कारंवाइयों के फल- 
स्वरूप मज़ादूर वर्ग की निर्वाचन शक्ति काफी वढ गयी, यहा तक कि कम 
कम डेढ-दो सौ चुनाव-क्षेत्रो मं अधिकाश मतदाता आज इसी बर्ग के है। 
किन्तु पालमिटरी सरकार परपरा के प्रति आदर सिखाने का एक खास ही 
- स्कूल है; इसलिए अगर मध्यवग उन लोगो को, जिन्हें लार्ड जौन मैनर्स ने 
मजाक में “हमारे पुराने सामत” कहा था, भय और आदर की दृष्टि से 
देखता है, तो आम मेहनतकश जनता “अपने से बडे” कट्ठे जाने वाल लोगो 
को, यानी मध्यवर्ग को और भी अधिक आदर तथा सम्मान की दृष्ठि से 
देखती है । आज से पद्रह साल पहले अग्रेज़ मजदूर सचमुच एक आदर्श 
मजदूर था । अपने मालिक का वह इतना खयाल और इतनी इज्जत 
करता था, और अपने हको को मागने में वह इतना संकोीची और 


8१5 धर्म 
विनयशील था, कि उसे देखकर अपने ठेश के मजदूरों की असाव्य 
साम्यवादी तथा क्रांतिकारी प्रवृत्तियों से विनुब्य, कंबेंडर-सोगलिस्ट 
(िशााव्तधा-50स० शी) मत के हमारे जर्मन अर्थश्ास्त्रियों को बेहद 
पसल्ली मिलती थी । 
परन्तु यह व्यग्हार कुघल अग्रेज्ञ मव्यवर्ग जर्मन प्रोफ़ेसरों से ज़्यादा दूर 
तक देखता था। बपनी भक्ति का मजदूर वर्ग के साथ वॉटकर 
उपभोग उसने अवश्य किया था पर अत्यत अनिच्छा से । चा्िस्टों के दिनों 
में उसने बहु देख लिया था कि बह छाल व0ऊप्रशए5 560 ग्राशं।0505, 
यानी जनता, क्या-क्या कर सकती हैं । और तब से विवद्ष होकर जनता 
के अधिकार-पत्र के अधिकांध भाग की उन्हें ब्रिटेव के क़ानून का अंग 
बनाना पड़ा था । अगर कभी भी जनता को नैतिक साधनों के द्वारा व 
मे रखना था तो जनता को प्रभावित करने का सर्वत्तिम नैतिक साधन धर्म 
था, और अब भी वहीं है । और इसीलिए हम देखते है कि स्कलो की 
पर्बेध्-समितियों मे अधिकतर पादरी हैं, और इसीलिए यह पंजीवादी वर्ग, 


हब प 


| 
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मु 
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लेकर “मुक्ति-सना' तक, हर प्रकार के पुनसत्वानवाद का 
के लिए अपने-आप पर अधिकाधिक कर लगाता जाता 
अब ब्रिटिय सम्माननीयता की योरोपीय पजीवादी वर्ग के स्वतंत्र 
तथा उसकी बामिक शिथिन्नता पर विजब हुई। फ्रास और 
जर्मन के मजदूर विद्रोही हो उठे थे | उन्हें समाजवाद की छत चुरी तरह 
लग गयी थी और बपने को ऊपर उठाने के लिए जिन तरीक़ों का वे 
इस्तेमाल करते थे वे कानूनी हैं अथवा गैरकाननी इसकी उन्हें उरा भी 
फ़िक्र नहीं रह गयी थी | और इसकी माक़ल वजह भी थी । हाल बह 
था कि यह “तगड़ा लड़का” ( छ्चढ 709प/05 ) दिव-वब-दिन ज़्यादा 
'जवान” (ार्था0509) होता जा रहा था। फ्रांसीसी और जर्मन पुंजी- 
वादियों के लिए काखिरी चारा अब यही रह गया था कि अपने स्वतंत्र 
विचारों को चुपके से वे तिलाॉँजलि दे दें--उस लड़के को तरह जो 
जहाज पर तो वड़ी भान से सिनार हुआ आता है किन्तु जहाज 
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के हिचकोले खाने से ज्योही उसे मिचली आने लगती है त्योही चुपके 
से अपने जलते सिगार को समुद्र से फेंक देता है। जो लोग पहले धर्म 
का मजाक उडाते थे अब वे, एक के बाद एक, अपने बाह्य आचरण में 
धर्म-परायण बनने लगे, चर्च के बारे मे, चर्च के जड विश्वासों तथा 
आचार-विचार के बारे में वे अब थद्धापूर्ण वाते करने लगे, और जहाँ 
तक सभव था आचरण भी उनके अनुकल करने लगे । फ्रासीसी पूजीपति 
शुक्रवार को निरामिप आहार करने लगे, और जमंन पूँजीपति रविवार 
को चर्च की बेचो पर बैठकर लवे-लवे प्रोटेस्टेट उपदेश सुनने लगे ! 
भौतिकवाद के कारण वे मुसीबत में फेस गये थे । “96 ॥२लाह्ाता 
ग्राए55 87 ५०णा( शशक्र।०॥ ए००0०7"- जनता के लिए धर्म को जीवित 
रखना जरूरी है --समाज को सम्पूर्ण विनाश से बचाने का यही एकमात्र 
और अन्तिम उपाय था। उनका दुर्भाग्य यह था कि इस बात को वे तभी 
समझ सके थे जब कि धर्म को हमेशा के लिए खत्म कर देने के लिए 
अपनी शक्ति भर उन्होंने सब कुछ कर डाला था । अब अग्रेज पूंजीपतियो 
की बारी थी कि हिंकारत से हसते हुए वे उनसे कहे : “बेचक्‌फो, तुमने 
अब समझा है | मै तुम्हे यह वात आज से दो सौ साल पहले ही बता दे 
सकता था 

इसके बावजूद, मेरा विचार है कि न तो अग्रेजो की धामिक जडता 
और न योरोपीय पृजीवादी का ए0» ७&णएा (घटना के बाद का ) 
हृदय-परिवतंन ही सर्वहारा वर्य के उठते हुए ज्वार को रोक सकैगा । 
परम्परा एक जबर्दस्त वाधक शक्ति है, वह इतिहास की जड शवित 
( श5 परश।96 ) है, परन्तु मात्र एक निष्क्रिय शक्ति होने के कारण 
उसका टूट जाना अवश्यभावी है। और इसलिए पूजीवादी समाज को 
बचाने के लिए स्थायी रूप से धर्म उसकी ढाल नहीं वन सकता । कानून, 
दर्शन और धर्म सम्वधी हमारे विचार यदि समाज में प्रचलित आथिक 
सम्बधों से ही न्‍्यूनाधिक परोक्ष रूप में उत्पन्त हुए हैं तो, अन्त में, ऐसे 
विचार इन सम्बन्धों में होने वाले सपूर्ण परिवर्तन के प्रभाव से अछूते 
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नही रह सकते । और यदि हम दिव्य ज्ञान की बात में विश्वास नहीं 
करते तो हमे मानना पड़ेगा कि ऐसे कोई भी धामिक विश्वास नहीं है 
जो किसी टूटते और चरमराते हुए समाज को टेक देकर बचा ले ! 

और, दरअसल, अब तो इगलैड में भी श्रमजीवी जनता भागे बढ़ने 
लगी है । इसमे सन्देह नही कि तरह-तरह की परम्पराओं से वह जकडी 
हुई है । पूँजीवादी परम्पराएँ उसे जकडे हुए है जैसे कि उसका यह विश्वास 
कि इगलैड मे दो ही पार्टियाँ सभव है-कज़रवेटिव पार्टी और लिवरल पार्टी, 
और उसे, यानी मजदूर वर्ग को विशाल लिवरल पार्टी के द्वारा ही अपनी 
मक्ति प्राप्त करने की कोशिश करनी चाहिए। स्वृतत्र रूप से कार्य करने की 
पहली हिचकिचाती हुई कोशिशो से मिली हुई मजदूरों की परम्पराएँ भी 
उमे जकडे हुए है जैसे क्रि उसकी यह समझ कि बहुत-सारे पुराने मजदूर 
सघधो से उन तमाम प्राथियों को बाहर रखना चाहिए जो बाकायदा 
उम्मीदवार रह कर अपनी शिक्षा पूरी न कर चुके हो । इसका मतलब 
होता है कि ऐसे हर मजदूर सघ मे उसके अपने हुड़ताल-तोडक पैदा हो 
जाते है। लेकिन, इस सब के बावजूद, जैसा कि प्रोफेसर वेंटानो तक को 
बड़े अफसोस के साथ अपने कथेडर-सोशलिस्ट भाइयों को बताना पडा 
है, अग्रेज मजदूर वर्ग आगे बढ रहा है। और वह बढ़ रहा है ठोक उसी 
तरह जिस तरह कि इगलड मे हर चीज बढती है, आहिस्ता-आहिस्ता, 
सभाल-सभाल कर क़दम उठाता हुआ । कभी वह हिचकिचाता है, तो 
कभी न्यूनाधिक मात्रा मे असफल और प्रयोगमूलक प्रयत्न करता है । 
कभी-कभी तो समाजवाद के नाम तक से णक करता हुआ वह बढ़ता है 
समाजवाद के नाम से वह सशकित रहता है किन्तु समाजवाद के 
सार को धीरे-धीरे वह आत्मसात करता जाता है। और यह आदोलन 
वढता जाता है, फैलता जाता है, और मजदूरों के एक स्तर के बाद दूसरे 
स्तर को प्रभावित करता जाता है । इसने पूर्वी छदन के अनिपुण मजदूरों 
को झकझोर कर अब नीद से उठा दिया है, और हम सब जानते है कि 
बदले मे इन नयी शक्तियों ने भी इस आदोलन को कितनी झववित प्रदान 
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कर दी है ! और अगर इस आदोलन की रफ्तार इतनी तेज़ नही है 
जितनी, कि कुछ बेसबन्न लोगो को चाहिए, तो उन्हे यह नहीं भूल जाना 
चाहिए कि अग्रेजी चरित्र के सर्वेश्रेष्ठ गुणो को मजदूर वर्ग ही जीवित 
रखे हुए है; और न यह कि इगलैड मे आगे की तरफ जब एक कदम उठा 
लिया जाता है, तो साधारणत फिर वह पीछे नहीं जाता । इसलिए 
पुराने चाटिस्टो के वेटे उपरोक्त कारणों से अगर पूरे खरे नही उतरे थे 
तो क्या हुआ, आसार इस बात के हैं कि उनके पोते अपने पूर्वजों के सर्वथा 
योग्य निकलेगे । 

किन्तु यौरोपीय मजदूर वर्ग की विजय केवल इगलैड पर नही निर्भर 
करती । उसे प्राप्त करने के लिए कम से कम इंगलेड, फ्रास और जर्मनी 
का आपस मे सहयोग करना जरूरी है। क्रास और जर्मनी, दोनो मे, 
मजदूर-आंदोलन इंगलूड से काफी आगे बढा हुआ है । जमंनी मे वह 
सफलता से बहुत दूर भी नहीं है। पिछले पचीस वर्षों में उसने वहा जो 
प्रगति की है वह सचमुच अभूतपूर्व है । और वह तीत्र से तीन्रतर गति से 
आगे बढ रहा है। जर्मन भव्यवर्ग मे राजनीतिक योग्यता, अनुशासन, 
साहस, शक्ति और लगन आदि गरुणो का यदि शोचनीय अभाव देखने मे 
आया है, तो जर्मत मजदूर वर्ग ने इन सभी ग्रुणों का प्रचुर प्रमाण 
दिया है । 

चार सौ वर्ष पहले, योरोपीय मध्यवर्ग का पहला विद्रोह जर्मनी से 
शुरू हुआ था । आज जो स्थिति है, उसे देखते हुए, कया यह बात 
सभावना के परे है कि योरोपीय सर्वहारा वर्ग की भी पहली महान 
विजय की रगभूमि जर्मनी ही हो ? 


--फ्रेंडरिक एंगेल्स 
२० अप्रैल, १८६२ 


प्रारम्मिक इसाइं घ्म का इतिहास 


१ 


प्रारम्भिक ईसाई धर्म के इतिहास भे कई ऐसी महत्वपूर्ण बातें हैं 
जो आधुनिक मजदूर वर्ग के आन्दोलन में भी पायी जाती हैं । आधुनिक 
मजदूर वर्ग के आन्दोलन की ही तरह, ईसाई घर्म भी आरम्भ में 
उत्पीडित लोगो का आन्दोलन था। सबसे पहले वह दासों और दासत्व 
से मुक्त दासो, समस्त अधिकारों से बंचित गरीब लोगों, रोम द्वारा 
गुलाम बनायी गयी अबवा छिन्त-भिन्‍न कर दी गयी क्ौमो के धर्म के रूप 
में सामने आया था। ईसाई धर्म तथा मज़दूरों का समाजवाद दोनो 
ही गुलामी और दुख-दर्द से आसन्न मुक्ति का सन्देश देते है । ईसाई धर्म 
कहता है कि यह मुक्ति अगले जीवन मे, मृत्यु के वाद स्वर्ग में प्राप्त होगी; 
समाजवाद कहता है कि वहू इसी दुनिया मे, समाज को बदल कर 
मिलेगी ) दोनों पर ही जुल्म ओर दमन किया जाता है, दोनों ही के 
समर्थकों से नफ़रत की जाती है और उन्हे उन्ही के लिए बनाये गये खास 
कानूनो का शिकार बनाया जाता है । ईसाई धर्म के समर्थकों को मानव- 
जाति के शत्रुओं के रूप मे सजा दी जाती है, और समाजवाद के समर्थकों 
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को राजसत्ता के शत्रुओ के रूप में तथा धर्म, परिवार और सामाजिक 
व्यवस्था के शत्रुओं के रूप मे | और, इस समस्त दमन के बावजूद, बल्कि 
कहना चाहिए कि उससे और प्रेरणा प्राप्त करके, विजय प्राप्त करते हुए, 
वेरोक-टोक वे आगे बढते ही जाते हैं। उसके उदय के तीन सौ वर्ष बाद 
ईसाई धर्म को रोम के विश्व साआआराज्य मे राजकीय धर्म के रूप में स्वीकार 
कर लिया गया था, और ६० वर्ष भी नहीं बीते कि समाजवाद ने 
अपने लिए ऐसा स्थान बना लिया है जिससे कि उसकी विजय १०० 
फी सदी निश्चित हो गयी है । 

इसलिए अपनी कृति, “श्रम की पूर्ण उपज प्राप्त करने का अधि- 
कार” मे प्रोफेसर एटन मैन्गर इस बात पर अगर आश्चय प्रकट करते 
हैं कि रोम के सम्राटो के पास जमीन का विशाल केन्द्रीकरण था और 
उस समय का श्रमजीवी वर्ग--जिसमे लगभग सबके सब दास थे--असीम 
कष्ट मे था, इसके बावजूद भी “रोमन साम्राज्य के अन्त के बाद पश्चिम 
मे समाजवाद की स्थापना क्‍यों नही हो गयी थी,” तो इसकी वजह सिर्फे 
यह है कि वे यह नही देखते कि, जहाँ तक उस समय सम्भव था, ईसाई 
धर्म के रूप मे, यह “समाजवाद” वास्तव में वहाँ मौजूद था। यहाँ तक 
कि उसने प्रमुख स्थान प्राप्त कर लिया था। अन्तर केवल यह था कि 
यह ईसाई धर्म, जैसा कि उस समय की ऐतिहासिक परिस्थितियों में 
अनिवार्य था, इस दुनिया मे नही, बल्कि इसके परे, स्व मे, मृत्यु के 
बाद के शाश्वत जीवन मे, शीघ्र ही भाने वाले “स्वर्ण युग” मे ( ईसा- 
मसीह के शासन-काल में-अनु० ) सामाजिक परिस्थितियों को बदलना 
चाहता था । 

इन दो ऐतिहासिक घटना-प्रवाहों की सदुशता बहुत पहले, मध्ययुगो 
मे ही, उस वक्‍त के उत्पीडित किसानो तथा विशेष रूप से नगरो के 
साधारण जनो के प्रथम विद्रोहो के रूप मे, बर्वबस हमारे सामने आ जाती 
है । यह अनिवाये था कि, मध्ययुगों के सभी जन बान्दोलनो की तरह ये 
विद्रोह भी घर्म का वाना पहनकर सामने आएँ। ऐसा लगता था जैसे 


कु 
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कि उनका लक्ष्य यह था कि चारो ओर फंलते हुए अधःपतन” से उसे बचा 
कर पुराने ईसाई घर्म की पुन'स्थापना कर दी जाए। परन्तु धामिक उत्कर्ष 
की इस सारी बातचीत के पीछे हर बार कोई न कोई ठोस सांसारिक 
स्वार्थ छिपा रहता था । यगस्वी जान जिजका के नेतृत्व में बनने वाले 
बोहेमियन ( सामाजिक बन्धनों से मुक्त, अक्खड़-अनु० ) टैबोराइटो के 
संगठन में यह चीज अत्यन्त स्पष्ट रूप से देखने में आ्ञायी थी; परन्तु यह 
विशेषता सम्पूर्ण मध्ययुगो में ही व्याप्त पायी जाती है। जमंव किसान 
युद्ध के बाद वह धीरे-धीरे खत्म हो गयी थी; किन्तु, ६८३० के वाद, 
श्रमजीबी कम्युनिस्टो के उदय के साथ-साथ वह भी फिर दुबारा पनप 
उठी थी । रेनन ने कहा था, “ईसाई घ॒र्मं के आरम्भिक समुदायो के बारे 
में अगर मै तुम्हे कुछ बताना चाहूँ तो मैं तुमसे कहूँगा कि इन्टरनेशनल 
वर्किग मैन्‍्स एसोसियेशन (अन्तर्राप्ट्रीय श्रमजीवी सघ-अनु ०) की किसी 
स्थानीय शाखा को देख लो ।” किन्तु फ्रान्स के ऋत्तिकारी कम्युनिस्ट और 
ख़ास तौर से वाइटलिंग तथा उसके समर्थक इससे बहुत पहले से ही 
प्रारम्भिक ईसाई धर्म के बारे मे इसी तरह की बाते करते थे । 


* इसके विरोध में एक विचित्र चीज देखने को मिली थी । मुस्तलमानी दुनिया 
में, खासतौर से अफ्रीका में, धार्मिक विद्रोह उठ खडे हुए थे। इस्लाम णक ऐसा धर्म 
है जो पूर्व के देशों के रहने वालों के लिए, खासतौर से अरबो के लिए बनाया गया 
है, --अर्थात्‌, एक तरफ तो व्यापार और उद्योग मे लगे शहरी लोगी के लिए वह 
बनाया गया है और, दूसरी तरफ, खानावढोश घुमक्कडं के लिए। किन्तु, इसी में, 
नियत काला पर उसके अत्दर वार-वार पैदा होने वालों टक्षरों का वीज छिपा 
हुआ है। 

शहर के लोग पैसे वाले और ऐय्याश हो जाते है और “कानून” को मानने में 
दिलाई दिखलाने लगते हैं । रेगिल्तानों में घूमने वाले अरव ग़रोव और, इसलिए, 
सख्त आचार-व्यवहार के मानने वाले होते हैँ; इस घन-सम्पदा और इन ऐश्याशियो 
की ओर वे हसठ और लालच की दृष्टि से देखने लगते हैं। फिर बे किसी पेगम्वर, 
किसी भेहदी (नवी, इस्लाम का नेता --अनु०) के नेतृत्व में एक होकर अधर्मियों 

गे सजा देते हैं और रीति-र्मों तथा सच्चे सजहव की फिर से स्थापना कर देते हैं. 
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यह विद्दान्‌ फ्रान्सीसी, जिसमे बाइविल की जर्मन आलोचना को इस 
प्रकार काट-कूट ढाला था कि आधुनिक पत्रकारिता मे भी वैसी दूसरी 
मिसाल नहीं मिलती और फिर उसके आधार पर चर्च ( ईसाई धर्म 
सघ-अनु० ) के इतिहास से सम्बंधित, अपने उपन्यास, “ईसाई धर्म की 
उत्पत्ति के ज्रोत” ( 07868 60 (॥प४97४ंआ॥० ) की रचना की 
थी--इस वात को स्वयम्‌ नही जानता था कि उसके जिन शब्दों को अभी 
ऊपर उद्धृत किया गया है उनमे कितनी गहरी सचाई थी। पुरानी 
“इन्टरनेशनल'” ( अन्तर्राष्ट्रीय सघ) के ऐसे किसी व्यक्ति को मैं देखना 
चाहूँगा जो, उदाहरण के लिए, कुरिन्थियो (कोरिन्थियनो) के नाम पॉल 





और जिन्होंने धर्म को छोड दिया है उनसे वदले में उनकी धन-सम्पदा को खुद 
छीन लेते हैं । 

स्वाभाविक है कि १०० वर्ष में वे मी उस्ती स्थिति में पहुच जाते हैं जिसमें वे धर्म- 
हीन लोग थे : मजहव की फिर से सफाई करने की जरूरत' पैठा हो जाती है । एक 
नये मेहदी का उदय होता है और एक वार फिर वह्दी सिलसिला शुरू हो जाता है । 

अफ्रीका के अल्मोरविदां और स्पेन के अल्मोह्ददों से लेकर खारमूृत१७ के आखिरी 
मेहदी के उन विजयी अ्रभियानों तक का, जिन्होंने श्ंग्रेजो की कोशिशो को इश्तनौ 
सफलता ले निष्फल कर दिया था, यही परियाम छुआ था। फारस तथा दूसरे मुसल- 
मान देशों में होनेवाली वग़ावर्तों का मी इसी प्रकार का, अथवा ऐसा ही हश्र 
हुआ था । 

ये तमाम तहरीकें मजहव का वाना पहने रहती हैं, किन्तु उनका स्रोत आर्थिक 
कारण होते हैं; और, इसके गवजूद, जव वे विजयी दो जाती हैं तव सी पुरानी आर्थिक 
परिस्थितियों को हाथ लगाये विना वे अछूता ही छोड ठेती हैं। इसलिए, पुरानी 
परिस्थिति अपरिवर्तित ही बनी रहती है और नियत काला पर, वार-वार, ठक्करें होती 
हैं । इसके विपरीत, ईसाई धर्म की माननेवाले पश्चिम के देशों के जन-विद्रोद्दी का 
धामिंक वाना पुरानी हो गयी आर्थिक व्यवस्था पर हमला करने के लिए. केवल एक 
मण्डे और नक्ाव का काम करता है। अन्त में, इस आरयिक व्यवस्था को उलट दिया 
जाता है, एक नयी आर्थिक व्यवस्था जन्म लेती है, और दुनिया आगे बढती है। 
[ एंगेल्स की टिप्पणी | 


४२४ धर्स 
के तथाकथित द्वितीय धर्म-पत्र को बिना अपने पुराने घावो को फिर से 
कुरेदे हुए पढ़ जा सकता है । उस्ते पढते समय कम से कम एक चीज के 
सम्बंध मे अवइ्य उसकी यादे ताजा हो उठेंगी। आठवें अध्याय से आगे 
उस पूरे धर्म-पत्र मे यही शाश्वत, और इतनी प्रसिद्ध हो चुकी शिकायत 
प्रतिष्चनित होती है कि . [68 ८00840075 76 उथाएथाए 98$--दान 
नही आ रहा है ! सातवें दशक के कितने ही अत्यन्त उत्साही प्रचारक 
ऐसे निकल आएँगे जो उक्त घर्म-पत्र के लेखक के-वह चाहे कोई हो-हाथ 
को अपने हाथ में लेकर सहानुभूतिपूर्वंक आहिस्ता से उससे कहेगे : 
“अच्छा, तो तुम्हे भी इसी परेशानी का सामना करना पड़ा था ? ” हम 
लोग भी--हमारे संघ मे भी कुरिन्थियों की भरमार थी-दानो (चन्दो) 
केन मिलने का गीत गा सकते है और बता सकते है कि हमारी 
आँखों के सामने ही जब वे साफ कतरा कर हमारे हाथ से निकल जाते 
थे तो हम किस प्रकार ललचाते रह जाते थे । “इन्टरनशेनल” 
(अन्तर्राष्ट्रीय सघ) के प्रसिद्ध “दसियों लाख” यही थे ! 

प्रारम्भिक ईसाइयो के सम्बन्ध मे जानकारी प्राप्त करने का हमारा 
एक सर्वोत्तम स्रोत समोसटा का लूश्ियन है जिसे प्रतिष्ठित (क्लासीकल) 
प्राचीन काल का वाल्तेयर कहा जाता है। हर प्रकार के धामिक अन्च- 
विद्वास पर वह एक समान अविश्वास करता था और इसलिए ईसाइयोी 
को दूसरे किसी प्रकार के एक धामिक समुदाय के रूप मे मानने के अलावा 
और किसी रूप में देखने का उसके पास न तो कोई विधर्मी ( पेगल )- 
धामिक आधार था, न कोई राजनीतिक आधार । इसके विपरीत, उनके 
अन्धविश्वासों के लिए उन सभी का वह मखौल बनाता था-उनका 
भी जो जुपिटर (देवराज इन्द्र) की प्रार्थना करते थे गौर उनका भी जो 
यीशु से दुआएं माँगते थे । उसके छिछले तकंशील दृष्टिकोण के अनुसार, 
एक तरह का अन्धविश्वास उतना ही मूढतापूर्ण था जितना कि किसी 
दूसरी तरह का ,अन्चविद्वास। यह गवाह, जो और चाहे जो कुछ हो किन्तु 
निष्पक्ष है, अन्य चीजो के साथ-साथ एक साहसी परदेसी (??७६४स॥ए 8) 
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की जीवन-कथा वतलाता है | उस परदेसी का नाम प्रोटियस था ।॥ प्रोटि- 
यस हेलेस पोन्टस के पेरियम नामक स्थान का रहने वाला था। जब वह 
युवा ही था, इस परदेसी ने आरमीनिया के अन्दर व्यभिचार किया था | 
उसके रगमंच पर उसने इसी तरह सबसे पहले प्रवेश किया था। वह रगे 
हाथ पकंड लिया गया था और, देश के रिवाज़ के अनुसार, लिन्च कर दिया 
(जिन्दा जला दिया) गया था । वह ख़ुशकिस्मत था इसलिए वहाँ से भाग 
निकला | पेरियम से उसने अपने पिता का गला घोट दिया, इसके बाद 
उसे वहाँ से भी भागना पडा ! 

“और फिर ऐसा हुआ” --मैं गॉट के अनुवाद से उद्धृत कर रहा 
हैँ कि उसने भी ईसाइयो की आश्चर्यजनक विद्वत्ता के सम्बन्ध में सुना | 
फिलिस्तीन में उनके पादरियो और लेखकों के साथ उसने आपसी सम्बन्ध 
स्थापित कर लिया था। थोडे ही समय मे उसने इतनी प्रगति कर ली 
कि उसके शिक्षक उसके सामने बच्चो जेसे लगने लगे | वह एक पैगम्बर 
बन गया, आरम्भिक ईसाई घधर्म-सघ का अधिकारी बन गया; यहूदी 
उपासना गृह (सिनागौग) का ग्रुरु वन गया; एक शब्द मे, वह हर चीज 
का सर्वेसर्वा वन गया | उसने उनके ग्रन्थों की व्याख्या की और स्वयम्‌ 
भी अनेक ग्रन्थ रचे । इसके फलस्वरूप, अन्त मे, लोगो को लगने लगा 
कि वह एक विद्विष्ट रूप से ग्रुणवान व्यक्ति है । उन्होने उसे कानून बनाने 
का अधिकार दे दिया और उसे अपना ओवरसियर (बिशप बडा पादरी ) 
बना दिया ... .. इसी आधार पर (अर्थात्‌, क्योंकि वह एक ईसाई था) 
प्रोटियस को आखिरकार अधिकारियों नें गिरफ्तार कर लिया और जेल 
में डाल दिया . जिस समय वेड़ियो में जकडा हुआ वह पडा था, 
ईसाइयो ने, जो उसकी गिरफ्तारी को महान्‌ दुर्भाग्य समझते थे, उसे 
छुड़ाने की तमाम सम्भव कोशणिशे की । किन्तु वे सफल नही हुए। तब 
फिर अधिकतम तत्परता के साथ हर सम्भव तरीके से उन्होने उसकी सेवा 
की । पी फूटते ही उसके जेल के दरवाजे पर बुद्ध माताओ, विधवाओो 
तथा अनाथ बच्चों की भीड दिखलाई देने लगती | ईसाइयो मे जो सर्व- 
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प्रमुख लोग थे वे तो वार्डरों को घूस देकर उसके साथ पूरी-पूरी रातें 
बिताने लगे | अपने साथ वे अपना खाना ले जाते और पवित्र पुस्तको को 
उसके सामने पढते । सक्षेप मे, अत्यन्त प्रिय पेरीग्रिनस (परदेसी )” [अब 
भी लोग उसे इसी नाम से पुकारते थे| “उनकी दृष्टि मे एक नये सुकरात 
से कम नही था | ईसाई समुदायो के दूत एशिया माइनर तक के नगरो 
से उसकी सहायता करने, उसे सान्त्वना देने और न्यायालय में उसके पक्ष 
में साक्षी देने के लिए आने लगे । जब भी इन लोगो के धामिक सम्प्रदायों 
का प्रश्न उठत्ता है तो ये लोग कितनी तेजी से काम करते है, इस पर 
विश्वास करना भी कठिन है। फिर वे न तो परिश्रम करने में कोई 
कोताही दिखाते है, न खर्च करने मे । और इस भाँति पेरीग्रिनस के पास 
चारों तरफ से रुपयो की वर्पा होने लगी जिससे कि उसकी क़रैद उसके 
लिए महान्‌ आमदनी का साधन वन गयी । गरीब लोगों ने मन में 
विश्वास करना शुरू कर दिया कि उनका शरीर और उनकी आत्मा अमर 
है और वे अनन्त काल तक जीवित रहेगे; यही वजह थी कि मृत्यु को 
वे तुच्छ चीज समझने लगे थे और उनमे से अनेक ने तो स्वयम्‌ अपनी 
मर्जी से अपने जीवनों तक की वलि चढ़ा दी थी । फिर उनके सर्वेप्रमुख 
स्मृतिकार (विधिकर्त्ता) ने उन्हे विश्वास दिला दिया कि ज्योही वे धर्म 
परिवर्तंव कर लेंगे, अर्थात्‌, यूनानी देवी-देवताओ को वे तिलांजलि दे देंगे, 
जिस सूफीवादी को सलीव पर टाँग कर मार दिया गया था उस पर 
अपना ईमान ले आयेगे ओर उसके आदेशो के अनुसार रहना शुरू कर 
देंगे, त्योही वे सब एक दूसरे के भाई-बविरादर बन जायेंगे । यही वजह है 
कि वे बिना किसी भेद-भाव के समस्त भौतिक पदार्थों को तिरस्कार की 
दृष्टि से देखते हैं और सामूहिक रूप से उनके स्वामी होते है : इन 
सिद्धान्तो को उन्होने पुर्ण विश्वास के साथ, बिना किसी स्पष्टीकरण अथवा 
प्रमाण के, स्वीकार कर लिया है। और जब कोई ऐसा चतुर ठग उनके 
पास आ जाता है, जो जानता है कि परिस्थितियों का चालाकी से कंसे 
इस्तेमाल किया जाय, तो थोड़े ही समय में वह मालामाल हो जाता है 
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और मुंह फिराकर चुपके-चुपके इन मूर्खो की मूर्खता पर हँसता है। वाकी 
जहाँ तक बात है, सीरिया के उस समय के प्रशासक ([ प्रीफेक्ट ) ने 
पेरीग्रिनस को मुक्त कर दिया था ।” 

फिर, कुछ थोड़े से और इसी तरह के तजुर्वो के वाद, 

“हमारे पूज्य महाशय” (पेरियम से) “दुबारा परिभ्रमण के लिए 
निकल पड़े थे --उनकी यात्रा में ईसाइयो के नेक स्वभाव ने उन्हे पैसे की 
कमी का अनुभव नही होने दिया : हर जगह उनकी आवश्यकताओं की 
उन्होने पूर्ति की और कभी किसी प्रकार की तकलीफ उन्हे नही होने दी । 
कुछ समय तक उन्हे लोग उसी तरह खिलातै-पिलाते रहे । किन्तु फिर 
जब उन्होने ईसाइयो के नियमों का भी उल्लघन किया -मेरा खयाल है 
कि वह किसी वर्जित वस्तु को खाते हुए पकड लिये गये थे --तब उन्होंने 
उन्हे अपने सम्प्रदाय से निकाल बाहर किया ।” 

लशियत के जब इस विवरण को मै पढता हूँ तो युवावस्था की 
कंसी-कैसी स्मृतियाँ मेरे दिमाग मे जाग उठती हैं ! सबसे पहले “पैगम्बर 
अल्ब्न ख्ट” की याद मुझे आ गयी : लगभग १८४५ के आस-पास से अनेक 
वर्षो तक स्विटजरलैण्ड के साम्यवादी वाइटलिंग समुदायों को उसने सच्चे 
मानो में खूब लूटा था | वह एक लम्बा-तगडा आदमी था जो एक लम्बी 
दाढी रखता था। पैदल ही वह सारे स्विटजरलैण्ड मे घूमता था और विश्व 
के उद्धार के लिए रहस्यपुर्ण नयी ईश्वरीय वाणी का लोगो को जमा करके 
प्रचार करता था। किन्तु, भाखिर मे, लगता हैं कि वह महज एक हानि- 
रहित घूर्त था । जल्दी ही वह मर भी गया था। उसके वाद फिर उसका 
उत्तराधिकारी, हौल्स्टीन का “डाक्टर” जौ्ज कुल्ममान आया जो इतना 
हानि-रहित नही था | उसने उस समय का, जब वाइटलिंग जेल मे था, 
फायदा उठाकर फ्रान्सीसी स्विटजरलैण्ड के समुदायों को स्वयम्‌ अपनी 
ईश्वरीय वाणी का मुरीद बना लिया । और थोड़े समय तक तो इस कार्य 
मे उसने इतनी सफलता प्राप्त की थी कि आगस्ट बेकर को भी, जो उन 
नाकारों के हजूम मे सबसे अधिक चालाक होने के साथ-साथ सबसे बडा 
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भी था, अपने चक्‍कर मे फसा लिया था। यह कुह्लमान इन समुदायों 
के सामने भाषण दिया करता था । १८४४५ में, जिनेवा मे, “नया संसार, 
अथवा पृथ्वी पर आत्मा का राज्य है। घोषणा...” के शीर्षक से ये भाषण 
प्रकाशित हुए थे। उसके समर्थकों द्वारा (सम्भवत: आगस्ट वेकर द्वारा) 
लिखी गयी उसकी भूमिका में हमे पढने को मिलता है : 


“आवश्यकता एक ऐसे व्यक्ति की थी जिसके मूँह से हमारे तमाम 
कष्टो तथा हमारी तमाम कामनाओ और आशज्ञाओ की, अर्थात्‌, उन 
सब चीजों की, जो हमारे युग को अत्यन्त प्रगाढ रूप से प्रभावित 
करती है, अभिव्यक्ति हो सके .. .. ऐसे व्यक्ति का, जिसका हमारा 
युग प्रतीक्षा कर रहा था, अवतार हो गया है । यह व्यक्ति हौल्स्टीन 
का डाक्टर जौजं कु्नमान है | वह अपने साथ नये ससार का, अथवा 
वास्तव मे आत्मा के राज्य का सदेश लेकर अवतीर्ण हुआ है।” 


यह बताने की ज़रूरत नही है कि नये ससार का यह सन्देश इजील 
(बाइबिल) को आधी-चौथाई भाषा मे, ल' लमेनियाज़ के ढंग से, प्रस्तुत 
की गयी निरी देहाती और भावनापुर्ण ऐसी बकवास के अलावा और कुछ 
नही है जिसे पैगम्बरो जैसी प्रगल्भता के साथ लोगो के,सामने रखा जाता 
था । किन्तु इससे वाइटलिग के नेक निवासियो के व्यवहार मे कोई अन्तर 
नही आया और वे उस धूतं को उसी तरह कन्धो 'पर उठाकर चलते रहे 
जिस तरह कि एशिया के ईसाई किसी समय पेरीग्रिनस को कन्धे पर लेकर 
चले थे। ये लोग --ज्ो अन्यथा कट्टर जनतत्रवादी और अतिशय की मात्रा 
तक समानतावादी थे और, इसकी वजह से, ऐसे किसी भी स्कूल मास्टर, 
पत्रकार तथा किसी भी आदमी पर, जो हाथ से काम नही करता था, वे 
एक ऐसा “ज्ञानी” होने का जबदंस्त सन्देह करते थे जो उनका शोषण 
करना चाहता था --ताटकीय ढग से काम करने वाले इस कुह्लमान के 
चक्कर से फस गये और विश्वास करने लगे कि “नये संसार” मे उनमे 
से जो सबसे बुद्धिमान है वह, अर्थात्‌, कुछ्वममान ही सुखो के वितरण की 
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व्यवस्था करेगा और इसलिए, उस समय भी, पुराने ससार में भी, गिप्यो 
को उसी सबसे बुद्धिमान व्यक्ति के चरणों मे समस्त सुखो को लाकर उडेल 
देना चाहिए और स्वयम्‌ उनके अंश में जो टुकड़े पड जाते है उन्ही से 
सन्‍्तोप करना चाहिए। इस प्रकार, पेरीग्रिनस कुक्लमान समुदाय का मोपण 
करके ख़ब ठाठ से आनन्दमय जीवन विताता रहा --तव तक जब तक कि 
ऐसा वह कर सकता था | निस्सन्देह, यह स्थिति बहुत दिनो तक न रह 
सकी; सनन्‍्देह करने वालो तथा अविश्वासियों की बढती हुई फुसफ़्साहट 
तथा वादोई सरकार द्वारा दमन के खतरे ने लासान में “आत्मा के राज्य” 
का अन्त कर दिया --कुल्ममान अन्तर्धान हो गया ! हे 

उस हर व्यक्ति को जिसे योरोप के मजदूर आन्दोलन के आरम्भिक 
दिनो की अनुभव-जन्य जानकारी है, इसी प्रकार के दर्जनों उदाहरण याद 
आ जायेगे ।, आजकल इस तरह के इस ह॒द तक जानेवाले किस्से, कम 
से कम बड़े केन्द्रो मे, असम्भव हो गये है; परन्तु दूर के जिलो मे, जहाँ 
आन्दोलन अभी नया ही है, इस तरह के किसी छोटे-मोटे पेरीग्रिनस को 
अब भी अस्थायी, सीमित सफलता मिल जा सकती है। और टीका लगाने 
के विरोधी से लेकर, ब्रह्मचर्य के समर्थक, गाकाहारी, जीवो को काटने के 
विरोधी, प्राकृतिक चिकित्सा द्वारा निरोग करने वाले, उन मुक्त समुदायों 
के प्रचारक जिनके समुदाय टूट-ट्टकर छिल्न-विच्छिन्न हो गये है, विश्व 
की उत्पत्ति के सम्बन्ध में नये सिद्धान्तो के रचयिता, असफल अथवा 
भाग्य-हीन आविष्कर्त्ता, वास्तविक अथवा काल्पनिक अन्यायों के शिकार 
वे लोग जिन्हे नौकरशाही “बिल्कुल वेकार के दुटपुजिया झाँसेवाज”” कहती 
है, ईमानदार मूर्ख और वेईमान धोख़ेबाज तक -यानी वे सब लोग 
जिन्हे वर्तमान सरकारी दुनिया से भविष्य मे किसी चीज की आशा नही 
रह गयी, अथवा वे लोग जो अपनी सहनभीलता की सीमा पर पहुंच गये 
हैं -जिस तरह तमाम देशो मे मजदूर वर्ग की पाटटियो में घुस आते 
हैं, ठीक उसी तरह आरम्भिक ईसाइयो के समुदायों में वे घुस 
आये थे ! वे तमाम तत्व जिन्हे पुराने ससार के विघटन ने मुक्त कर 


४३० धर्म 
दिया था, अर्थात्‌, कही का न रखा था, एक के वाद एक, ईसाई धर्म की 
शरण मे आ गये थे, क्योंकि वही एक चीज थी जो विघटन की उस 
प्रक्रि] का विरोध करती थी । ईसाई धर्म इस प्रक्रिया का विरोध करता 
था, क्योकि वह स्वयं उसी प्रक्रिया की आवश्यक उपज था। और इसी- 
लिए वह बना रहा था और प्रगति करता गया था जबकि अन्य तत्व 
क्षणभगुर मक्खियो की तरह अच्तर्धान हो गये । धर्मोन्माद की ऐसी 
कोई किस्म नही थी, ऐसी कोई मू्खता नहीं थी, ऐसी कोई बूर्त योजना- 
बाजी नही थी, जिसके माननेवाल नये ईसाई समुदायों के अन्दर नही 
घुस आये थे और जिन्हे, कम से कम कुछ समय के लिए, अलग-थलग 
स्थानों में, उनकी बातें सुनने वाले और खुशी-खुशी उन पर विश्वास 
करने वाले लोग न मिल गये हो । और, हमारे प्रथम कम्युनिस्ट मजदूर 
सघों की ही तरह, आरम्भिक दिनो के ईसाई भी असामान्य अवोधता के 
साथ हर उस चीज़ पर विश्वास कर लेते थे जो उनके लक्ष्य के अनुकूल 
होती थी ---इसलिए पक्के तौर से हम यह भी नहीं कह सकते कि ईसाई 
धर्म के लिए पेरीग्रिनस ने जो “अनेक ग्रन्थ” लिखें थे उनके किसी अण 
का हमारी नयी इंजील (]९८७ '०8घंधाणा) में समावेश नही हो गया है । 


न्‍ 


इंजील (वाइविल) की जर्मन आलोचना ही अभी तक प्रारम्भिक 
ईसाई धर्म के इतिहास के सम्बन्ध में हमारे ज्ञान का एकमात्र वेजानिक 
आधार है । इस आलोचना मे दो घाराएंँ मिलती है । 

उसकी पहली घारा का सम्बन्ध ट्विन्जेन सम्प्रदाय ( प्ृ्राएशा 
$50॥00]) से था। व्यापक अर्थ में डी० एफ० स्ट्रॉस को भी इसी सम्प्रदाय 
में शामिल कर लिया जाना चाहिए | आलोचनात्मक जाँच-पड़ताल की 
दृष्टि से कोई भी घामिक सम्प्रदाय जितनी दूर तक जा सकता है उतनी 
दूर तक यह धारा जाती है। यह स्वीकार करती है कि ईसाई .धर्म सम्बन्धी 
चारो पुस्तके आँखो देखे विवरण पर नही आधारित है, बल्कि उन्हे खो 
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गयी कृतियों के आधार पर बाद भें तैयार कर दिया गया था, और जो 
धर्म-पत्र दिव्य सन्देश-वाहक पॉल के बताये जाते है उनमे चार से अधिक 
प्रामाणिक नही है, इत्यादि । ऐतिहासिक विवरणों मे से चमत्कारों और 
असगतियो की तमाम चीज़ों को वह यह कहकर अलग कर देती है कि वे 
मानने योग्य नही हैं, किन्तु फिर जो शेष रह जाता है उसमे से “जितने 
को बचाया जा सकता है उतने को बचाने की” वह चेष्टा करती है और 
तब उसका असली स्वरूप, एक धर्मगास्त्रीय सम्प्रदाय का स्वरूप, एकदम “ 
स्पष्ट हो जाता है । उदाहरण के लिए, इसी की वजह से, (जर्मन आलोचना 
की) इसी पद्धति का उपयोग करते हुए, रेवान --जो अधिकांगतया इसी 
धारा को अपना आधार मानता है --और भी अधिक को “बचाने” में 
समर्थ हुआ था | इसके अलावा, नयी इंजील के अनेक ऐसे विवरणों को, 
जो अत्यधिक सन्दिग्ध है, ऐतिहासिक रूप से प्रामाणिक तथ्यो के रूप में 
उसने हमारे ऊपर लादने की कोशिश की है। गहीदो के सम्बन्ध में और 
अनेक पौराणिक कथाएँ भी उसने उसमे जोंड दी है | वहरहाल, ट्विन्जेन 
सम्प्रदाय जिम चीजों को अनेतिहासिक अथवा अप्रमाणित करार देकर 
वहिप्कृत कर देता है उन्हे तो विज्ञान की दृष्टि से अन्तिम रूप से खत्म हो 
गया मान ही लिया जा सकता है । 

दूसरी घारा का केवल एक ही प्रतिनिधि है -ब्ूनों घेयर । ब्र्‌ नो वेयर 
की सबसे बडी सेवा केवल यह नही है कि वाइबिलों और दिव्य सदेश-वाहकों 
के धर्म-पत्रों की उन्होने निर्मम आलोचना प्रस्तुत की थी, वल्कि यह भी है कि 
उन्होने न केवल इन यहूदी और यूनानी अलेक्जेन्ड्रियाई तत्वों की, बल्कि 
उन शुद्ध रूप से यूनानी ओर यूवानी-रोमन तत्वों की भी ग्रम्भीरता से 
जाँच-पडताल करने का सर्वप्रथम बीडा उठाया था जिन्‍्होने ईसाई धर्म के 
लिए सर्वेप्रथम एक विश्वजनीन धर्म बनने का मार्ग प्रशस्त कर दिया था । 
न्र नो वेयर के वाद इस कहानी को अब कोई नही मानता कि ईसाई घर्म 
यहूदी घम्मे के अन्दर से एकदम तैयार-शुदा तथा पूर्ण भवस्था मे निकला 
था और, फिलिस्तीन से श्रीगणेश करके सारी दुनिया को, उसने मात्र अपने 
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सिद्धान्तों के --जो मुख्यतया निश्चित हो चुक्रे थे --अथवा अपनी नैतिकता 
के बल पर जीत लिया था । अब यह कहानी केवल घर्म-यास्त्रीय संस्थानों 
के अन्दर तथा उन लोगो के बीच ही चलती-घिसटती रह सकती है जो 
विज्ञान की बलि चढाकर भी “धर्म को जनता के लिए जिन्दा बनाये रखना 
चाहते है ! ईसाई धर्म के ऊपर, जो कौसटेन्टीन के राज्यकाल में राजकीय 
धर्म बन गया था, अलेक्जेन्डिया के फिलोवादी सम्प्रदाय का तथा यूनानी- 
' रोमन क्षुद्र दर्शन का --अफलातूनी तथा मुख्यतया स्टॉइक (विषय-विरागी) 
दर्शन का --जो जबर्दस्त प्रभाव पडा था उसे सविस्तार बताने का काम 
यद्यपि अभी तक पूरा कदापि नही हुआ है, किन्तु इस प्रभाव के अस्तित्व 
को प्रमाणित कर दिया गया है और इसका मुख्य श्रेय ब्रूनो वेयर को ही 
है। इस प्रमाण की आधार-शिला उन्ही ने रखी थी कि ईसाई धर्म को 
कही बाहर से --जूडिया से --लाकर रोमत-यूनानी दुनिया के ऊपर नही 
लाद दिया गया था, बल्कि, कम से कम एक विद्॒व धर्म के रूप मे, उसकी 
उत्पत्ति खुद उसी के अन्दर से हुई थी । निस्सन्देह, उत सभी लोगो की 
तरह जो गहरे तक जमी हुई गलत धारणाओं के खिलाफ लडते है, बेयर 
भी अपनी इस रचना मे ज़रूरत से ज़्यादा आगे चले गये थे । 
साहित्यिक स्रोतो के माध्यम से भी इस वात को प्रमाणित करने की 
चिन्ता में कि उठते हुए ईसाई धर्म पर फिलो का और खासतौर से सिमेका 
का प्रभाव पड़ा था तथा नयी टेस्टामेन्ट ( नयी बाइविल ) के लेखक 
एकदम ऐसे साहित्यिक चोर थे जिन्‍्होने इन दार्णनिको की चीजो को चुरा 
लिया था, बव्र नो वेयर को इस नये धर्म के उदय-काल को लगभग आधी 
गताब्दी बाद बताना पड़ा था, रोमन इतिहासकारो के उन आख्यानो को, 
जो उनकी इस धारणा के विरुद्ध जाते थे ,उन्हे अस्वीकार कर देना पड़ा 
था, और इतिहास लेखन की क्रिया के सम्बन्ध मे आम तौर से काफी 
मनमान्ती करनी पड़ी थी । उनके अनुसार, ईसाई धर्म का उदय उसके 
असली रूप में फ्लेवियनों के राज्यकाल में हुआ था, और न्यू टेस्टामेन्ट 
(नयी बाइविल) के साहित्य की रचना हेड्रियन, एन्टोनियस तथा मार्कस 
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औरेलियस के राज्यकाल में हुई थी। इसके फलस्वरूप, नये 'टेस्टामेन्ट मे 
यीशु तथा उनके शिष्यो के जो विवरण मिलते है उनका, ऐतिहासिक पृष्ठि- 
भूमि के रूप मे, बेयर के लिए कोई महत्व नही रह जाता । वे उन कहानियों 
में घुल-मिलकर खो जाते है जिनमे आन्तरिक विकास की अवस्थाओ तथा 
प्राथमिक समुदायों के नैतिक सघर्षों को कमोवेश मात्रा में काल्ननिक 
व्यक्तियों के साथ जोड दिया गया है । वेयर के अनुसार, नये धर्म के जन्म- 
स्थान गैलिली और यरूशलम नही है, बल्कि अलेक्जेन्ड्रिया और रोम है । 

इसलिए, उन कहानियों तथा साहित्य के अवशिष्टो के रूप में जिन्हें 
तयी टेस्टामेन्ट ने अछता छोड दिया था ट्विन्जेन सम्प्रदाय याद हमारे 
सामने उस अधिकतम चीज को पेश करता है जिसे आज भी विज्ञान 
विवादास्पद वस्तु के रूप मे स्वीकार कर सकता है, तो ब्र नो बेयर हमारे 
सम्मुख उस भधिकतम वस्तु को प्रस्तुत कर देते है जिसे स्वीकार नही किया 
जा सकता । वास्तविक सचाई इन दोनो सीमाओ के बीच मे है। हमारे 
पास आज जो साधन है उनकी सहायता से इस सचाई को निर्धारित किया 
जा सकता है, यह चीज़ बहुत सन्देहपूर्ण है। इस काम को पूरा करने मे 
किसी भी आलोचना की अपेक्षा नयी खोजो से, खास तौर से रोम तथा 
पूर्वी देशी में की जाने वाली खोजो से और, सबसे अधिक, मिस्र में की 
जाने वाली खोजो से अधिक मदद मिलेगी । 

परन्तु नयी टेस्टामेन्ट (नयी बाइबिल) एक ऐसी भी पुस्तक है जिसके 
लेखन-काल को कुछ महीनो की सीमा के अन्दर निर्धारित किया जा सकता 
है । यह पुस्तक जून ६७ और जनवरी या अप्रैल ६८ के बीच लिखी गयी 
होगी । इस तरह, यह पुस्तक ईसाई युग के एकदम आरम्भ काल की है 
और एकदम भोली-भाली श्रद्धा के साथ तथा तत्कालीन मुहाविरो की भाषा 
में उस युग के आरम्भ कालीन विचारो को प्रतिबिम्बित करती है | अस्तु, 
मेरे विचार से, यह चीज बताने के लिए कि आरम्भ-कालीन ईसाई धर्म 
वास्तव में कैसा था शेष सम्पूर्ण नयी टेस्टामेन्ट की अपेक्षा --जो कि, अपने 
वर्तेमान स्वरूप मे, बहुत बाद की रचना है --यह पुस्तक कही अधिक 
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हत्वपूर्ण ख्लोत का काम कर सकती है। यह पुस्तक तथाकथित जौन का 
देवी-सन्देश है । यह पुस्तक पूरी बाइबिल में सबसे दुर्वोध लगती है, किन्तु, 
जर्मंच आलोचना की कृपा से, यह भाज सबसे सुवोध तथा स्पष्ट हो गयी 
है । अपने पाठकों को मैं उसका विवरण दूँगा । 
इस बात को हृदयंगम करने के लिए कि न केवल उसका रचयिता, 
बल्कि “आसपास के व्यक्ति” भी, जिनके बीच वह घूमता-फिरता था, 
उमंग और उल्लास की किस उच्च अवस्था में उस वक़्त थे, इस पुस्तक 
को देख लेना ही काफी होगा । हमारी यह “देवी सन्देश की पुस्तक” ही 
अपने किस्म और समय की अकेली पुस्तक नही हैं। रेनाव ने गरिन कर 
बताया है कि हमारे युग के १६४वें वर्ष से, जब कि हमे प्राप्त होनेवाली 
पहली पुस्तक, तथाकथित डेनियल की पुस्तक, लिखी गयी थी--हमारे 
युग के २५०वे वर्ष के आसपास तक, यानी कमोडियन द्वारा रचित, 
“कारसेन” १4 के अनुमानित समय तक, “इईश्वरी ज्ञान” सम्बन्धी कम 
से कम पन्द्रह ऐसी पुस्तकें लिखी गयी थी जो रेनान को मिली थी | वाद 
में जो नकली चीजे लिखी गयी थी उन्हें इनमे नही गिना गया था । (रेनान 
का कथन मै इसलिए उद्धृत करता हूँ कि जो लोग विज्येपज् नही है वे 
सबसे अधिक उसी की पुस्तक को जानते है, और वह मिल भी सबसे 
आसानी से जाती है ।) यह वह समय था जब कि रोम और यूनान तक 
मे, और एजिया माइनर, सीरिया तथा मिस्र में तो और भी अधिक, 
अत्यन्त भिन्नन्भिन्न जातियों के निक्ृष्टतम अन्ध-विद॒वासों के गड्ड-मडु मेल 
को एकदम बिना किसी आलोचना के अन्धों की तरह स्वीकार कर लिया 
जाता था और पवित्र घोखा-घड़ी तथा निरी प्रतारणा की उसमे जोडकर 
उसकी कमियो को पूरा कर दिया जाता था; यह वह समय था जब कि 
चमत्कार, परमानन्द की बातो, देवताबों के दर्शनों, भुत-पिणाचों, भविष्य- 
वाणियों, सोने की कीमियागिरी, यहूदियों की ग्रुप्त विद्या (कवाला)+ $ 
तथा तरह-तरह के ऐसी ही दूसरे ग्रुप्त जादू-टोनों का दौर-दौरा था । 
ईसाई धर्म का उदय इसी वातावरण मे, और, इसके अतिरिक्त, ऐसे लोगो 
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के बीच हुआ था जो इन जलौकिक कपोल-कल्पित वातों को अन्य लोगों 
की अपेक्षा कही अधिक दिलचस्पी से सुनने के लिए तैयार रहते थे | क्या 
यह सच नही है कि मिस्र मे हमारे युग की दूसरी शताब्दी में ईसाई 
नौस्टिक १९० लोग (रहस्यवादी लोग) व्यापक रूप से कीमियागिरी का 
काम किया करते थे और, जेसा कि अन्य चीजो के साथ-साथ लीडेन में 
मिली पैपीरस (श्रीपत्र के उठलो से बने कागज़) की दस्तावेज़ें भी सावित 
करती है, कीमियागिरी की धारणाओ को उन्होने अपनी शिक्षाओं तक मे 
सम्मिलित कर लिया था ? और चाल्डिया तथा जूडिया के वे गणितन्न 
भी --जो, ठेसीटस के कथनानुसार, जादू-टोना करने के जुर्म मे रोम से दो 
वार निकाल दिये गये थे --एक वार क्लाडियस के राज्यकाल मे और 
दुवारा फिर विटेलियस के राज्यकाल मे -- उस रेखागणित के मलावा और 
किसी प्रकार की रेखागणित पर अमल नही करते थे' जो जौन के दैवी- 
सन्देश के मूल में हमे मिलती है । 

इसमें एक चीज जोड़ना और जरूरी है। ईश्वर ज्ञान की सारी 
पुस्तकें इस बात का दावा करती है कि अपने पाठको को धोखा देने का 
उन्हे अधिकार है। आम तौर से इन पुस्तको को न केवल उनके तथा- 
कथित रचयिताओ से सर्वथा भिन्न लोगो ने लिखा था, बल्कि अधिकाश- 
तया ऐसे लोगो ने लिखा था जो उनसे बहुत बाद में हुए थे | डेनियल की 
पुस्तक, हेनोच की पुस्तक, एजरा, वरूच, जूडा, आदि की ईश्वर ज्ञान की 
पुस्तके तथा भविष्यवाणी करनेवाली पुस्तके --इसी तरह की रचनाएं है । 
भौर जहाँ तक उनकी मुख्य विपय-वस्तु का सम्बन्ध है, उनमे केवल उन्ही 
चीजो की भविष्यवाणी की गयी है जो बहुत पहले ही हो चुकी थी और 
जिनकी उनके असली लेखको को अच्छी तरह जानकारी थी ! 

मिसाल के लिए, डेनियल की पुस्तक का लेखक सन्‌ १६४ से, 
एन्टियोकस एपीफेनीज की मृत्यु से कुछ पहले, डेनियल के मुंह से --जिसे 
कि नेवृूचडनेज्जार के जमाने में हुआ माना जाता है --फारस और. 
मंसोडोनिया के साम्राज्यो के उदय और पतन के, विपय मे तथा रोमन 
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साम्राज्य की स्थापना के विपय में भविष्यवाणी करवाता है ! ऐसा वह 
इसलिए करवाता है. कि भविष्यवाणी करने की अपनी इस दाक्ति का 
प्रमाण देकर ,पाठक को अपनी इस अन्तिम भविष्यवाणी को मानने के लिए 
वह तैयार कर दे कि इजरायल के लोग तमाम मुश्किलों को पार कर 
लेगे और, अन्त मे, जीत उन्ही की होगी | अस्तु, जीन की देवी सन्देश 
सम्बन्धी पुस्तक वास्तव में यदि उसी लेखक द्वारा लिखी गयी थी जिसकी 
वह बतलायी जाती है तो ईश्वर ज्ञान सम्बन्धी समस्त साहित्य में मात्र 
यही पुस्तक एक अपवाद होगी । 

जौन, जो उक्त रचना का लेखक होने का दावा करता है, हर हालत 
में, एशिया माइनर के ईसाइयो मे एक अत्यन्त विशिष्ट आदमी था । सात 
चर्चो के नाम भेजे गये. सन्देश के स्वर से यह चीज सिद्ध हो जाती है। 
सम्भवतः देवदूत जीन वही था । ऐतिहासिक रूप से उसका अस्तित्व यद्यपि 
पूर्ण रूप से प्रमाणित नही हुआ है, फिर भी, बहुत सम्भव है कि, वह वही 
रहा हो । अगर यह देवदूत ही वास्तव में उप्त पुस्तक का लेखक था तो 
यह हमारे दृष्टिकोण से और भी अच्छी बात है । यह चीज़ इस बात का 
सबसे अच्छा प्रमाण होगी कि इस पुस्तक में वर्जित ईसाई धर्म ही सच्चा 
प्रारम्भिक ईसाई वर्म था | चलते-चलते यहाँ यह भी कह दिया जाय कि 
यह स्पष्ट मालूम होता है कि देवी सन्देश की यह पुस्तक उस लेखक की 
नही थी जिसने बाइविल या तीनो धर्म-पत्र लिखे थे यद्यपि इन्हे भी जौन 
द्वारा ही लिखा गया बताया जाता है । 

देवी सन्देश की पुस्तक में कई दृश्य है । पहले दृश्य में ईसा एक बढ़ें 
पादरी के भेष में दर्शन देते है, वे एशिया के सात चर्चो की प्रतीक सात 
मोमवत्तियो के बीच जाते है, और बोल कर “जौन” से उन चर्चो के सात 
“देवदूतों ” के नाम सन्देश लिखाते है । यहाँ एकदम आरम्भ में ही इस 
ईसाई धर्म का और निकाइया की परिषद द्वारा सूत्र-बद्ध किये गये कौन्स- 
टेस्टीन के सार्वजनीन बर्म का फर्क साफ-साफ हमारे सामने आ जाता है । 
त्रियुट (पिता, पुत्र तथा पवित्र आत्मा का तरिग्रुट-अनु ०) यहाँ न केवल 
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भज्ञात है, वल्कि असम्भव भी है। बाद की एक पवित्र आत्मा के स्थान 
में यहाँ हमे “ख़्दा की सात आत्माएँ” मिलती है जिन्हे रव्वियो ने ईसाइया 
११ (२) से निकाला था। यीशु ईश्वर का पुत्र है, प्रथणथ और अन्तिम 
पुत्र, वह उसका आरम्भ और उसकी इति है, किन्तु वह स्वयम्‌ ईश्वर 
कदापि नही है और न ईदवर के वरावर है। इसके विपरीत, वह “ईश्बरी 
सृष्टि का श्रीगणेश” है, अस्तु ईश्वर का वह एक ऐसा निस्सरण है जो 
समस्त शाश्वत काल से चला अया है किन्तु ऊपर उल्लिखित सात आत्माओ 
की ही भाँति ईश्वराघीन है। अध्याय १५ (३) मे हुतात्माएँ स्वर्ग में 
“ईश्वर के सेवक मोजेज़ का गीत, और मेमने का गीत” गाती हुईं ईण्वरी 
गौरव का ग्रुणगान करती है। यहाँ यीशु न केवल ईश्वर के अधीन 
दिखलाई देते है वल्कि, एक माने मे, मोजेज के बराबर भी जाहिर होते 
है। यीघु को जेस्सलम (यरूणलम) में सलीब पर टाग कर मार दिया 
जाता है (११, ५), किन्तु वह फिर जी उठते है (१, ५, १८), वे वह 
“मेमने!' है जिसे दुनिया के पापो के बदले मे बलि चढा दिया गया है। 
उनके खून से तमाम भाषाओं और राष्ट्रो के भक्तो को मुक्ति मिल गयी 
है और वे ईश्वर के पास पहुंच गये है । यही वह बुनियादी विचार है 
जिसने प्रारम्भिक ईसाई धर्म को एक सार्वभौमिक धर्म के रूप मे विकसित 
होने मे मदद दी थी । 

उस समय के सभी यहुदी (सैमिटिक) और योरोपीय धर्मो का विश्वास 
था कि मनुष्य के कार्य-कलापो से रुष्ट देवताओं को बलि चढाकर तुष्ट 
किया जा सकता है, ईसाई घर्म का पहला क्रान्तिकारी मूलभूत विचार 
(जिसे फिलोवादी सम्प्रदाय से ले लिया गया था) यह था कि, जहाँ तक 
श्रद्धालु लोगो का सम्बन्ध है, अगर कोई मध्यस्थ स्वेच्छित रूप से महान्‌ 
कुर्बानी कर दे तो तमाम मनुष्यो तथा तमाम कालो के पापों का एक साथ 
ही सदा के लिए प्रायश्चित हो जायगा | --इस प्रकार, और अधिक 
कुर्बानियों की आवश्यकता को खत्म कर दिया गया था और, उसके साथ- 
साथ, विभिन्न बामिक कर्म-काण्डो की आवश्यकता भी मिट गयी थी । 


8३८ धर्मे 
किन्तु इन कर्म-काण्डो से, जो दूसरे धर्म के लोगो से मेल-जोल के कार्य 
को कठिन बनाते थे अथवा उसे एकदम रोकते थे, मुक्ति पाना सार्वभौमिक 
धर्म बनने के लिए उसकी पहली आवश्यकता थी | इसके बावजूद, बलि 
चढाने की आदत लोगो के रीति-रिवाजों मे इतनी गहराई से जम गयी 
थी कि कैथोलिकवाद ने भी -- जिसने कि विधर्मी मूर्ति-पूजको की इतनी 
बहुत-सी चीजे अपना ली थी --इस बात को उचित समझा कि उक्त आदत 
के साथ समझौता करने के लिए कम से कम नमाज (!/४५५) के समय 
प्रतीकात्मक बलिदान की प्रथा का अपने अन्दर समावेश कर ले । दूसरी 
तरफ़, हमारी इस पुस्तक में मूल पाप के अन्धमत का कही कोई चिन्ह 
तक नही है । 

किन्तु इन तमाम सन्देशो तथा पूरी पुस्तक मे सबसे ख़ास बात यह 
है कि उनमे उनके लेखक को खुद अपने को और अपने सह-धर्मियो को 
यहूदियों के अलावा और किसी न्ञाम से पुकारने का कभी और कही भी 
खयाल नहीं आता। समरना और फिलाडल्फिया के सम्प्रदायों के 
सदस्यों की वह भत्संना करता है और इस बात के लिए उन पर नाराज़ 
होता है कि वे “कहते है कि वे यहूदी है, लेकिन है नही, बल्कि शैतान 
के चर है ।” परगामोस के लोगो के सम्बन्ध मे वह कहता है : वे बलाम 
के सिद्धान्त को मानते है, उस बलाम के जिसने बालाक को सिखलाया था 
कि इजरायल के बच्चो के मार्ग में रोड़े डाल, मूतियो के सामने चढायी 
गयी वस्तुओ को खा, और व्यभिचार कर ! इस तरह, यहाँ प्रश्न सचेत 
ईसाइयो का नही है, बल्कि ऐसे लोगो का है जो कहते है कि वे यहुदी है। 
माना कि उनका यहूदी धर्म पहले के यहूदी धर्म के विकास की एक नयी 
अवस्था का द्योतक है, किन्तु ठीक इसी वजह से तो वही एकमात्र सच्चा 
धर्म बन जाता है | इसलिए, ईश्वर के सिहासन के सामने जब भहात्मा- 
गण उपस्थित हुए तो सबसे पहले १,४४, ००० यहूदी --हर कबीले से 
१२,००० --उनके सामने आये थे और उनके बाद ही उन अनगिनत 
काफिरो के समुदाय वहाँ आ सके थे जो इस नये यहूदी धर्म को मानने 


किम 
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लग गये थे । इससे जाहिर होता है कि ईसाई सघ के ७६वे वर्ष में हमारे 
इस लेखक को इस बात का कितना कम ज्ञान था कि वह एक ऐसे धर्म के 
विकास की बिल्कुल नयी अवस्था का प्रतिनिधित्व कर रहा था जो कि 
आगे चलकर मानवी चिन्तन के इतिहास मे एक सर्वाधिक क्रान्तिकारी 
तत्व बन जाने वाला था । 
अस्तु, हम देखते है कि उस समय का ईसाई धर्म, जिसे अभी तक ख़ुद 
अपनी खबर न थी, बाद के निसीन परिपद (]रा०७॥० 00प्राण) द्वारा 
अन्वमतवादी ढग से निर्घारित कर दिये गये सार्वभौमिक धर्म से उतना 
ही भिन्न था जितना कि आसमान प्रथ्वी से भिन्न है; एक को देखकर 
दूसरे का कोई अनुमान नही किया जा सकता । इस समय उसमे न तो हमे 
बाद के ईसाई घर्मं का अन्धमत देखने को मिलता है, न उसकी नैतिकता, 
बल्कि, उनकी जगह पर यह भावना व्याप्त मिलती है कि आदमी पूरी 
दुनिया के विरुद्ध सघर्ष कर रहा है और उसका यह सघषे अवश्य विजयी 
होगा । सघर्ष के लिए उसमे जो उत्सुकता और विजय के सम्बन्ध में उसमें 
जो विश्वास मिलता है उसका आज के ईसाइयो मे पूर्णतया अभाव है। 
हमारे युग मे ये चीजे समाज की केवल दूसरी घुरी पर, केवल सोशलिस्टों 
में देखने को मिलती है । 
वास्तव मे, ऐसी दुनिया के खिलाफ जो शुरू मे अधिक ताकतवर थी 
तथा, साथ ही साथ, खुद उन लोगो के भी खिलाफ जो पुरानी की जगह नयी 
चीजे लाना चाहते थे, सघर्प का भाव आरम्भिक ईसाइयो तथा सोशलिस्टो 
दोनो ही में एक समान पाया जाता है। इन दोनो महान्‌ आन्दोलनो 
मे से किसी का भी निर्माण नेताओं अथवा पैगम्वरों ने नहीं किया 
था--यद्यपि उन दोनो ही के अन्दर पैग्रम्बरों की कोई कमी नही है । 
मे जन-कान्दोलन है । और शुरू मे जन-आन्दोलनों मे उलझावो का होता 
लाजमी है, उलझावो का उनमे होना इसलिए लाजमी है कि शुरू-शुरू 
में जन समुदाय का सोचना अन्तविरोधपुर्ण होता है, उसमे स्पष्टता तथा 
सुसम्बद्धता की कमी होती है; और ऐसा होना इसलिए भी लाजमी 
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होता है कि शुरू के दिनों में पंगम्बर लोग भी उनके अन्दर एक भूमिक 
अदा करते है। यह उलझाव उन अनेक सम्प्रदायों के निर्माण में दिस- 
लायी देता है जो एक-दूसरे के खिलाफ भी कम से कम उतनी सरगर्मी से 
तो जरूर ही लड़ते है जितनी से बाहर के सामान्य दृष्मन के खिलाफ वे 
लडते है। आरम्भिक ईसाई धर्म मे भी यही चीज थी, और समाजवादी 
आन्दोलन के आरम्भ में भी यही चीज़ थी --उन शुभ-चिन्तक सज्जनों 
के चिन्ता करते से इस बात मे कोई फर्क नहीं पडता था जो एकता का 
उपदेश देते थे जबकि एकता असम्भव थी । 
अन्तर्राष्ट्रीय सघ क्या किसी एक ही सिद्धान्त के आधार पर एकतावद्ग 
था ? बात इसकी उल्टी ही थी। उसमे १८४८ से पहले की फ्रान्सीसी 
परम्परा के कम्युनिस्ट थे, और इनके अन्दर भी तरह-तरह के विचारों 
वाले लोग थे | उनमें वाइटलिंग सम्प्रदाय के कम्युनिस्ट थे और पुन- 
रुज्जीवित कम्युनिस्ट लीग के लोग थे; प्रधोवादी थे जिनका फ्रान्स और 
बेल्जियम में ज़ोर था; ब्लाकीवादी थे, जर्मन मजदूर पार्टी के लोग थे; 
ओर, अन्तमे, बाकुनिनवादी अराजकतावादी थे जिनका कुछ समय तक 
स्पेन और इटली में दवदवा था। यहाँ केवल मुख्य दलों का ही उल्लेख 
किया गया है । अन्तर्राष्ट्रीय सघ की स्थापना के बाद, अराजकतावादियों 
से अन्तिम तौर से तथा पूर्णतया हर जगह छुटकारा पाने और कम से कम 
सर्वेसामान्य आशिक प्रश्नों के सम्बन्ध मे दाप्टिक एकत्ता कायम करने में 
एक पूरी चौथाई शताब्दी लग गयी थी । और इतना समय तब लगा था 
जब कि सचार के तमाम आधुनिक साधन--रेल, तार, विश्वाल औद्योगिक 
नगर, अखबार, सगठित जनता की एसेम्वलियाँ, आदि--हमारी मदद के 
लिए मौजूद थे । 
प्रारम्भिक ईसाइयो मे भी ऐसा ही विभाजन था --उनके अन्दर 
अगणित सम्प्रदाय थे । ये सम्प्रदाय ही वे साधन थे जिनके माध्यम से बहस 
हुई थी और बाद में उन्ही की मदद मे एकता स्थापित की जा सकी थी। 
इस पुस्तक मे इस वीज को हम पहले से ही मौजूद पाते है। असन्दिग्ध 
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रूप से ईसाई धर्म सम्बन्धी यह सबसे पुरानी दस्तावेज है। हमारा लेखक 
इसके खिलाफ भी उसी निर्मम उत्कटता से लडता है जिस निर्मम उत्कटता 
से बाहर की विशाल पापभरी दुनिया के खिलाफ वह लड़ता है। सबसे 
पहले एफीसस तथा परगामोस में हर प्रकार के निकोलसवादी थे; फिर 
सुमरना और फिलाडल्फिया मे वे लोग थे जो यह कहते थे कि वे यहुदी 
है लेकिन थे शैतान के अनुचर, परगामोस मे वलाम के-- जिसे झूठा 
पैगम्बर कहा जाता है --समर्थक थे; एफीसस में वे लोग थे जो अपने 
को देबदूत बताते थे लेकिन थे नही, और, अन्त में, थियाटिरा में उस 
मिथ्या ईश-दूतिका के समर्थक थे जिसे जेजेबेल (बदनाम या बेहया स्नी-- 
अनु०) कहा गया है। इन सम्प्रदायों के विषय में हमे और अधिक कोई 
ब्योरा नही दिया गया है; केवल बलाम और जैजेवेल के अनुयाइयो के 
विपय में यह बताया गया है कि वे मूर्तियों के सामने बलि चढाई जाने- 
वाली चीजो को खाते थे और व्यभिचार करते थे। इस वात के 
प्रयत्त किये गये है कि इन पाचों सम्प्रदायो को पॉलवादी ईसाई मान 
लिया जाय और तमाम सन्देशों को मिथ्या ईग-दूत पॉल, तथाकथित 
बलाम और “निकोलास” के विरुद्ध दिये गये सन्देश मान लिया जाय । 
रेनान की कृति, सन्‍्त पॉल (पेरिस, १८६६, पृष्ठ ३०३-०५ तथा ३६७- 
७०) में इसी तरह के तर्क, जो मुश्किल से ही टिक सकते है, सम्रहीत 
पाये जाते है । वे सब सन्देशों को ईग-दूतो के अधिनियमों तथा पॉल के 
तथाकथित धर्मंपत्रों के आधार पर समझाने की कोगिश करते प्रतीत होते 
हैं--यानी वे उन्हे उन रचनाओ के आधार पर समझाने की कोशिश करते है 
जो, कम से कम अपने वर्तमान स्वरूप मे, देवी सन्देश से कम से कम साठ 
वर्ष बाद की है और, इसलिए, जिनमे दिये गये तत्सम्बन्धी तथ्य न केवल 
अत्यधिक सन्देहजनक है, बल्कि पूर्णतया परस्पर-विरोधी भी है ! किन्तु 
निर्णायक बात यह है कि लेखक के दिमाग मे यह चीज नही आ सकती 
थी कि एक ही सम्प्रदाय को वह पाँच भिन्न-भिन्न नाम दे दे और फिर 
उन्हे अलग-अलग नामो से पुकारे | यहाँ तक कि वह यह भी नहीं कर 
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सकता था कि अकेले एफीसस को दो नाम (झूठे ईश-दूत तथा निकीलस- 
वादी )और परगामोस को दो नाम ( बलामवादी तथा निकोलसवादी) 
दे कर फिर हर बार दो अलग-अलग सम्प्रदायो के रप में उनका 
उल्लेख करे | इसी के साथ-साथ इस बात की सम्भावना से भी कोई 
इन्कार नही कर सकता कि इन सम्प्रदायों मे ऐसे तत्व भी मौजूद थे 
जिन्हे आज पॉलवादी कहा जायगा । 

इन दोनों ही उदाहरणों का सम्बन्ध, जिनके विपय में अधिक 
तफ़्सील से बातें बतायी गयी है, इस अभियोग से है कि वे लोग मूर्तियों 
के सामने चढ़ाया जाने वाला विभिन्न प्रकार का मास खाते थे तथा 
व्यभिचार करते थे । ये दो चीजें ऐसी है जिनको लेकर यहूदियों का 
-पुराने यहुदियों तथा ईसाई वन जाने चाले यहूदियों दोनों का--उन 
काफिरों (मूर्ति-पूजको) से, जिन्होने घर्मं परिवर्तत कर दिया था, वरा- 
बर झगडा लगा रहता था। मुति-पूजको द्वारा चढाये जानेवाले मास को 
न सिर्फ मागलिक रत्सव-भोजों के अवसर पर लोगो को परसा जाता 
था, -- जहाँ उसे खाने से इन्कार करना अनुचित लगता ओऔर 
खतरनाक तक हो सकता था --अल्कि उसे सार्वजनिक वाज़ारों में 
भी बेचा जाता था जहाँ हमेशा इस वात का पत्ता लगाना भी सम्भव 
नही था कि कानून की दृष्टि से वह शुद्ध था या नही । व्यभिचार से 
यहुदियो का मतलब न केवल वेवाहिक सम्बन्ध से बाहर के यौन सम्बन्ध 
होता था, वल्कि सगोत्रता की जिन सीमाओं के अन्दर यहुदी क़ानून 
द्वारा विवाह वजित था उनके अन्दर के यौन सम्बन्ध भी होता था। 
यहूदी और गैर यहूदी (काफिर) के बीच का यौन सम्बन्ध भी व्यभिचार 
की श्रेणी मे आता था। दिव्य सन्देशों (१५), २० और २६ की नियमा- 
वलियो में व्यभिचार गब्द का आमतौर से यही आर्थ है। किन्तु घर्म- 
परायण यहूदियो को जिस प्रकार के योन सम्बन्ध की अनुमति है उनके 
विपय में हमारे जीन के अपने अलग ही विचार हैं। १,४४,००० स्वर्गीय 
यहुदियो के सम्बन्ध मे (१४), ४ में वह कहता है: “ये वे लोग हैं जो 
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स्त्रियों से दृपित नही हुए है, क्योंकि वे कुमारे है ।” और, वास्तव मे तो, 
हमारे जौन के स्वर्ग मे एक भी स्त्री नही है ! इस भाँति उसका सम्बन्ध 
उस विचारधारा से है जो यौन सम्बन्धो को आमतौर से पाप समझती 
है। प्रारम्भिक ईसाई धर्म की अन्य कृतियों में भी यह विचारधारा 
अक्सर दिखलाई देती है। और, इसके बलावा, जब हम इस बात पर 
विचार करते है कि स्वयं रोम को भी उसने ऐसी महान्‌ गणिका (वेश्या) 
कहा है जिसके साथ प्रृथ्वी के राजाओं ने व्यभिचार किया है और इस 
व्यभिचार की मदिरा पीकर वे मदहोश हो उठे है, तथा उसके सुख-भोगो 
की प्रचुरता का लाभ उठाकर पृथ्वी के व्यवसायियों ने अपनी तिजोरियाँ 
भर ली है, तब सन्देशो मे इस्तेमाल किये गये इस बब्द का अर्थ उस 
सकुचित अर्थ मे लगाना हमारे लिए असम्भव हो जाता है जिसमे उसके 
धर्मशास्त्रीय पक्षपोपक लगाना चाहते है जिससे कि नयी टेस्टामेन्ट 
(नयी इन्जील) के अन्य भशो की कुछ पुष्टि तो वे कर दे। बात बिल्कुल 
उल्टी है । सन्देशों के ये अभ स्पष्ट तौर से उस आम चीज को जाहिर 
कर रहे है जो तमाम महान्‌ हलचलो के काल मे देखने मे आती है -- 
यह चीज ग्रह है कि ऐसे कालो में अन्य तमाम शखलाओ की ही तरह, 
यौन सम्बन्धों के परम्परागत वन्धन भी टूट जाते है। ईसाई धर्म की 
प्रारम्भिक शताब्दियों मे भी बहुत वार उन वैरागियों के साथ-साथ, जो 
शरीर को यातनाएँ देते थे, ईसाइयो की आज़ादी को इस हद तक बढा 
देने की प्रवृत्ति भी मिलती है जिसके अन्तर्गत पुरुष ओर स्त्री के सम्बन्धो के 
बीच फिर करीब-करीब कोई नियत्रण नही रह जाता । आधुनिक समाज- 
वादी आन्दोलन में भी यही चीज देखने में आयी थी। चौथे दर्शक 
में सेन्ट साइमन ने यौन क्षुधा को पुन उसका उचित स्थान देने 


(२०7४४०॥४४०॥ 06 ॥8 णीश्वा)) की वात जब कही थी तो जर्मनी की , 


उस समय की “नेकी की नर्सरी” मे कैसी अकथनीय घृणा की भावना 
फैल गयी थी ! सेन्ट साइमन के इन शब्दों को जर्मन मे “जांल्तल' 
शाइशटपा8 465 7]05०॥०४” (इन्द्रिय-लोलुपता को फिर से छूट दे 


४४४ धर्म 
देने) के अर्थ मे अनूदित किया गया था !। और इस पर सबसे अधिक 
खौफभरी चिन्ता उस समय के शासक वर्ग के उन प्रतिष्ठित भूस्वामियों 
ने (उस समय तक हमारे देश में वर्ग नहीं थे) प्रकट की थी जो 
बारम्बार विपय-भोग करके अपनी पुनः स्थापना किये बिना न तो 
चलिन में रह सकते थे और न देहात की अपनी जागीरो में ! अगर ये 
नेक लोग कही फरिये की बातो को जान लेते, जिसने शारीरिक सम्बन्धी 
के विपय में बिल्कुल ही दूसरी तरह की चुहलबाजी की कल्पना की थी, 
तब तो उनका न जाने क्‍या हाल हो जाता ! कल्पनावाद की इतिश्री 
होने के साथ-साथ इस तरह की असयमताओं का भी अंत हो गया और 
उनके स्थान पर एक अधिक वुद्धि-सगत तथा दरअसल एक कही अधिक 
उम्र घारणा की स्थापना हुई | और चूंकि जमंनी हाइने की नेक नसंरी 
की परिधि से बाहर निकल आया है तथा समाजवादी आन्दोलन के एक 
केन्द्र के रूप मे विकसित हो गया है, इसलिए इस खास संभ्रान्त और 
नेक दुनिया के पाखण्डी विक्षो भ पर अब लोग हँसते है ! 

सन्देशों का सैद्धान्तिक तत्व वस इतना ही है । वाकी में तो वर्म- 
परायण लोगो का बस इस बात के लिए आवाहन किया गया है कि प्रचार 
के काम को वे जोगो-खरोश से करें, अपने धर्म का दुग्मन के सामने 
साहस के साय तथा अभिमान-पूर्वक एलान करे, अन्दर और बाहर दोनो 
ही जगहो के दृष्मनों के ख़िलाफ़ निर्ममता के साथ संघर्ष करें | जहाँ तक 
इनका सम्बन्ध है, ये तो दरअसल ऐसी चीजें हैं जिन्हें इन्टरतेशनल 
(अन्तर्राष्ट्रीय संध) का कोई भी ऐसा उत्साही सदस्य लिख सकता था 
जिसे भविष्यवाणियाँ करने मे दिलचस्पी हो । 


डे 


ये सन्देश तो वास्तव में उस रचना की मात्र भुभिका हैं जिसे जौन 
का वह पत्र कहा गया है जिसे एशिया माइनर के सात चर्चो के नाम ओर 
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उनके द्वारा सन्‌ ६९ के शेष परिष्कृत उस यहूदी धर्म के नाम उसने भेजा 
था जिससे बाद मे ईसाई घर्मं पैदा हुआ था। यहाँ अब हम प्रारम्भिक 
ईसाई धर्म की अन्दरूनी पवित्रतम परिधि मे पहुँच जाते है । 

पहले ईसाइयो की भर्ती किस प्रकार के लोगो के अन्दर से की गयी 
थी ? मुख्यतया “मेहनत करने वाले और दबे हुए लोगो” के अन्दर से, 
जनता के सबसे निचले स्तरो के उन लोगो मे से जो क्रान्तिकारी बन जाते 
है । और वे लोग थे कौन ? शहरो में उनमे गरीब हो गये मुक्त लोग थे, ' 
तमाम तरह के लोग, जैसे कि दक्षिण के गुलाम राज्यों के “नीच इवेत 
लोग” और औपनिवेशिक तथा चीनी वन्दरगाहो मे फिरने वाले यो रोपीय 
आवारे तथा घुमक्कड लोग । फिर उनमे वे गुलाम थे जो मुक्त हो गये थे । 
और सबसे अधिक उनमे वास्तविक गुलाम थे। इटली, सिसली और अफ्रीका , 
की वडी-बडी जागीरो के अन्दर उनमे गुलाम शामिल होते थे, और प्रान्तो 
के ग्रामीण क्षेत्रो से उनमे वे छोटे-छोटे किसान आते थे जो ऋणो की 
वजह से अधिकाधिक दासता के गढ़े मे गिर गये थे | इन तमाम लोगों 
के उद्धार का कोई भी सामान्य रास्ता नही था । उन सबका स्वर्ग अतीत 
में विलुप्त हो गया था । तबाह हो गये मुक्त लोगो के लिए उनके स्वर्ग 
का मतलब था वह पुराना नगर राज्य (90॥5), जो एक ही साथ नगर 
भी होता था और राज्य भी, और जिसमे उनके  पुरंखे स्वतत्न तागरिक 
हुआ करते थे; युद्ध मे पकडे गये गुलामो के लिए उसका आर्थ उनके पकड़े 
और बन्दी बनाये जाने से पहले की आजादी का काल था, छोटे किसानो 
के लिए उसका मतलब वह कुलीन समाज व्यवस्था तथा सामुदायिक भ्रू- 
स्वामित्व की प्रणाली थी जिसका अन्त हो गया था । उसका अर्थ वास्तव 
में वह सब कुछ था जिसे विजयी रोम की लौह मुष्टिका ने अपने प्रहार 
से चूर-चूर कर दिया था । प्राचीन काल मे जो सबसे वडा सामाजिक 
समूह (80700) कायम हो सका था वह कबीला तथा सगोत्र कबीलो 
का सघ था । बबर लोगो में इस समृह का आधार परिवारों के सश्रय 
(मैत्री सम्बन्ध) हुआ करते थे और नगरो' की स्थापना करने वाले 
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यूनानियों तथा इटलीवासियों मे उसका आधार नगर राज्य (9075) 
हुआ करता था। इसमे एक या एक से अधिक सग्रोत्र कबीले होते थे । 
फिलिप और अलेक्जेंण्डर (सिकन्दर) ने यूनानी प्रायद्वीप को राजनीतिक- 
रूप से एकताबद्ध कर दिया था किन्तु इससे यूनानी राष्ट्र का निर्माण नही 
हुआ था। राष्ट्रो का निर्माण रोमन विश्व साम्राज्य के पतन के बाद ही 
सम्भव हो सका था । रोमनों के आधिपत्य ने छोटे-छोटे संघो का हमेशा 
के लिए अन्त कर दिया था, और उसकी सैनिक शक्ति तथा न्याय- 
प्रशासनीय और टैक्स इकट्ठा करने वाली मशीनरी ने परम्परागत आन्तरिक 
सगठन को पूर्णतया समाप्त कर दिया था। उनकी स्वतंत्रता तथा उनका 
अपना विशिष्ट संगठन तो चले ही गये थे, ऊपर से सैनिक तथा नागरिक 
अधिकारियों द्वारा जबरदस्ती की जानेवाली लूट-खसोट का बोझ और उन 
पर बढ़ गया था। पराधीन बनाये गये लोगो की धन-सम्पत्ति को ये त॑निक 
ओर नागरिक अधिकारी लूट ले जाते थे ओर फिर सूद की भारी दरो पर 
कर्ज देकर वे उनका और भी अधिक दोहन करते थे । टेक्सो के भार ने 
तथा उन क्षेत्रों में, जहाँ केवल या मुख्यतया प्राकृतिक अर्थ-व्यवस्था का ही 
चलन था, इसकी वजह से मुद्रा की जो जरूरत पैदा हो गयी थी --उसने 
किसानों को सूदखोर महाजनों की गुलामी मे और भी अधिक ढकेल दिया। 
इसकी वजह से लोगों की सम्पत्ति में भारी अन्तर पैदा हो गया; धनी 
और धनी हो गये और गरीब एकदम निर्धन बन गये । विशाल रोमन 
विब्ब साम्राज्य के खिलाफ अलग-अलग छोटे-मोटे कबीले या नगर जो 
प्रतिरोध करते थे वह वेकार था । निस्तार का, दासों, उत्पीड़तो और 
इन गरीब लोगो की मुक्ति का ऐसा कौन-सा आम रास्ता था जिस पर 
चलकर इन सभी के समूह, --जिनके हित एक दूसरे से भिन्न अथवा 
परस्पर-विरोधी तक थे, --अपना उद्धार कर लेते ? फिर भी अगर इन 
संवको एक महान्‌ ऋरन्तिकारी आन्दोलन के अन्दर समेटना था तो 
आवश्यक था कि ऐसा एक आम रास्ता ढूंढ़ निकाला जाय । 

यह रास्ता ढूढ निकाला गया। परन्तु वह इस दुनिया में नहीं मिला। 
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उस समय जो स्थिति थी उसमे यह केवल एक घामिक रास्ता ही हो 
सकता था। फिर एक नयी दुनिया के द्वार खुल गये । शरीर की मृत्यु 
के बाद आत्मा के बराबर जीवित रहने की वात पूरी रोमन दुनिया में 
धीरे-धीरे एक घधामिक विश्वास की चीज बन गयी थी। यह बात भी 
आमतौर से अधिकाधिक मानी जाने लगीं थी कि मृत आत्माओ को पृथ्वी 
के अपने कार्यों के लिए या तो पुरस्कार मिलता है या दण्ड । जहाँ तक 
पुरस्कार की बात थी, मानी हुई चीज थी कि तस्वीर बहुत भ्ाशाप्रद 
नही थी * प्राचीन काल के लोग अपने-आप ही कुछ इतने भौतिकवादी थे 
कि अज्ञात राज्य के जीवन की अपेक्षा पृथ्वी के जीवन को वे हजार ग्रुना 
अधिक मूल्यवान्‌ समझते थे । यूनानी लोग तो मृत्यु के बाद जीवित बने 
रहने को एक दुर्भाग्य समझते थे | तभी ईसाई धर्म आया । इसने परलीक 
में पुरस्कार और दण्ड पाने की बात को सच मान्र लिया और स्वर्ग 
और नरक की सृष्टि कर दी। इस प्रकार, मेहनतकश तथा दवे हुए 
लोगो को दुःख की इस घाटी से निकालकर शाश्वत स्वर्ग में ले जाने का 
एक रास्ता ढूँढ निकाला गया। और, वास्तव में, परलोक में पारितोपिक 
प्राप्त करने की आशा के आधार पर ही योगियो तथा ससार का परि- 
त्याग करने के विरागवादी-फिलोवादी दर्शन को एक ऐसे नये सार्व- 
भोमिक धर्म के मूलभूत नैतिक सिद्धान्त के उच्चासन पर प्रतिष्ठित 
किया जा सकता था जो उत्पीड़ित जन समुदायों मे उत्साह की सृष्टि 
कर सके । 
किन्तु धर्मानुरागियों के लिए इस आसमानी स्वर्ग के द्वार केवल 

उनके मर जाने से ही नही खुल जाते । आगे हम देखेंगे कि चरक की 
ताकतों के साथ कठिन सधर्ष के बाद ही ईश्वर के राज्य को, जिसकी 
राजधानी नया यरूशलम है, जीता तथा उसमे प्रवेश पाया जा सकता 
है | किन्तु शुरू के ईसाइयो का खयाल था कि ये सघर्ष फौरन ही भाने 
वाले थे । जौन आरम्भ से ही कहता है कि उसकी पुस्तक में उन *“चीजो” 
की ईद्वरीय सूचना है “जो जल्दी ही घटेगी”। इसके फौरन बाद (१) ३, 
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में वह बताता है कि “सौभाग्यशाली है वह जो इस भविष्यवाणी के शब्दों 
को पढता है और वे जो इसके शब्दों को सुनते है,.. ..... .. क्योकि समय 
समीप आ गया है ।” फिलाडल्फिया के चर्च के नाम यीशु सन्देश भेजते 
हुए कहते है : “देखो, मैं जल्दी ही आ रहा हूं ।” और अन्तिम अध्याय 
में देवदूत कहता है कि जौन को उसने वे “चीजे” बता दी हैं “जिन्हे 
जल्दी ही पूरा किया जाना चाहिए” और वह उसे आदेश देता है * 
“इस पुस्तक में की गयी भविष्यवाणियों को बन्द मत करो क्योकि समय 
सम्तमीप आ गया है ।” और दो वार [ (२२), १२, २०] यीशु स्वयम्‌ 
कहते है : “मै तुरंत आ रहा हूं ।” आगे स्पष्ट हो जायेगा कि उनके 
इस आगमन की कितनी जल्दी आशा की जा रही थी। 

ईश्बरी ज्ञान सम्बन्धी जिन चीजो के बारे मे लेखक हमे अब बत- 
लाता है उन्हे बराबर, और अधिकाशतया तो अक्षरश:, पुरानी वाइबिल 
(इजील ) के प्रतिष्ठित भविष्यवक्ताओ की रचनाओं से नकल करके रख 
दिया गया है | खासतौर से उन्हे एजेकील की रचना से, आशिक रूप से 
डेनियल की पुस्तक के नमूने पर लिखे गये बाद के यहुदियों के धामिक 
ग्रन्थों से, और विशेषतया हेनोक की पुस्तक से --जो उस वक़्त तक 
कम से कम आशिक रूप मे लिखी जा चुक्री थी -ज्यो का त्यो उत्तार 
लिया गया था। “आलोचना” ने एकदम छोटी-छोटी चीजो तक यह 
स्पष्ट कर दिया है कि हमारे जौन ने उस हर कल्पना को, हर भय-प्रद सकेत 
को, हर अभिशाप को --जिसे अधर्मी मानवता के सिर पर उसने थोपा 
था --कहाँ से लिया था। सक्षेप मे, “आलोचना” ने जाहिर कर दिया 
है कि अपनी पुस्तक की सम्पूर्ण सामग्री को उसने कहाँ से लिया था | इस 
प्रकार उसने न केवल यह जाहिर कर दिया है कि उसका मस्तिष्क 
कितना दरिद्र था, बल्कि इस बात को भी ख़द ही प्रमाणित कर दिया 
है कि जिन त्थाकथित परमानन्दों तथा साक्षात्कारों का वह वर्णन करता 
है उनकी कल्पना तक में भी कभी उसने अनुभूति नही की थी । 

उसने जो दिव्य झाकियाँ देखी थी उनका क्रम सक्षेप मे निम्न प्रकार 
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है: सर्वप्रथम जोन देखता है कि ईश्वर अपने राजसिहासन पर बेठ है । 
अपने कर-कमलों मे सात मुहरो से बन्द एक पुस्तक वे लिये हुए है । 
उनके सामने वह मेमना है जिसे मार डाला गया है और जो फिर जी 
उठा है (यीशु) और जो अब पुस्तक की मुहरो को खोलने के योग्य हो 
गया है। मुहरो को खोलने के वाद तरह-तरह के चमत्कारपूर्ण भयावने 
सकेत दिखलायी देते है । जब ५वी मुहर खोली जाती है. तो जौन को 
दिखलाई देता है कि ईश्वर की वेदी के नीचे यीऋ्रु के उन गहीदो की 
आत्माएँ मौजूद है जिन्हें ईढ्वर के विषय में बात करने के अपराध में 
मार दिया गया था। तेज आवाज मे ऋन्दन करती हुई वे कहती है 
“हे प्रभु, तूने अभी तक उनका फैसला क्यो नहीं किया और उन लोगो से 
जो पृथ्वी पर रहते है हमारे खून का बदला क्यो नही लिया ।” इसके बाद 
उन्हें श्वेत वस्त्र दे दिये जाते है और उनसे कहा जाता है कि थोडे समय 
ओऔर वे विश्राम करें, क्योक्रि अभी और भी शहींदो के मारे जाने की 
जरूरत है। 

इस भांति, “प्रेम के धर्म”, “अपने शत्रुओं से प्रेम करो, जो तुम्हे 
श्राप देते है उन्हे आश्यीर्वाद दो”, आदि की बातें अभी तक यहाँ नही है , 
यहाँ खालिम् प्रतिशोध का उपदेश दिया जाता है ---ईसाइयों पर दमन 
करने वाले लोगो से डटकर, ईमानदारी से प्रतिशोध लेने का उपदेश । 
पूरी पुस्तक में यही चीज है। सकट जितना ही अधिक नजदीक भाता 
जाता है, आसमान से उतने ही अधिक बड़े-बड़े अभिशापों और दण्डो की 
वर्षा होती है और उत्तने ही अधिक सन्‍्तोष के साथ जौन इस बात की 
घोषणा करता है कि आम जन समुदाय अपने पापों के लिए पश्चाताप 
नही करेगा, इसलिए आवश्यक है कि ईश्वर की नयी-तयी चाबुर्के उसकी 
चमडी उधेडे, यीशु उसके ऊपर एक लौह शलाका लेकर शासन करे और 
सर्वशक्तिशाली ईश्वर की क्ररता और क्रोध की चक्की मे उसे पीसे । किन्धु 
अपवित्न लोगो के हृदयो का कोई परिवर्तन नही होता । वे अब भी दुरा- 
ग्रह पर अडे रहते है । इसमे स्वाभाविक, समस्त छल-कपट से मुक्त इस 
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बात की अभिव्यक्ति मिलती है कि एक लड़ाई चल रही है और --6 [६ 
82९४ 20077९ 4 87्रश7४ (लिडाई में लड़ाई की तरह लड़ो) ! 
जब सातवीं मुहर खोली जाती है तो सात तुरहियाँ लिये हुए सात 
देवदूत प्रकट हो जाते हैं और हर वार उनमे से कोई जब अपनी तुरही 
को बजाता है तो वयी-नयी डरावनी चीजे दिखलायी पड़ती है । सातवीं 
वार के तूर्यनाद के वाद सात और देवदूत घटनास्थल पर प्रकट हो जाते 
हैं। उनके हाथ में ईब्वर के क्रोध की सात जीशियाँ होती हैं । इन्हे वे पृथ्वी 
। इससे और भी विपत्तियों तथा दण्डो की सृष्टि हो 
जाती है--यहाँ मुख्यतया फिर उन्हीं चीज़ों की उबानेवाली पुनरावृत्ति 
मिलती है जो पहले भी कई वार घटित हो चुकी हैं | इसके वाद वह 
स्त्री, महावेदया वेबीलोन आती है । वह पानी के ऊपर लाल सिंहासन पर 
वंठी हुई है। बीघ्ु के सन्‍्तों और बहीदों के ख़न के नशे में वह धुत है । 
त पहाड़ियों वाली वह महान नगरी है जो पृथ्वी के तमाम राजाओं 
र घरासन करती है | वह एक ऐसे जानवर पर वंठी हुई है जिसके सात 
सिर हैं और दस सीध । उसके सात सिर सात पहाड़ियों के प्रतीक हैं 
ओर सात “राजाबों” के भी | इन राजाओ मे से पांच मिट चुके 
एक जीवत है, और सातवां अभी आभाया नहीं है; और इसके बाद पहले 
पांच में से एक फिर सामने आता हैं। वह घातक रूप से घायल हो गया 
था, किन्तु अच्छा हो गया हैं। दुनिया पर ४२ महीने, अथवा ३४ वर्ष 
तक (सात साल के एक सप्ताह के आबे काल तक) वह शासन 
करेंगा और धर्म-निप्ठ लोगों का दमतस करके उन्हें मरवा डालेगा तथा 
ईज्वर-विहीतता का गासन क्रायम करेगा। किन्तु इसके बाद ही वह 
भहान्‌ अन्तिम लड़ाई आातो है जिसमे उस महावेश्या वेबीलोन! तथा 
उसके तमाम अनुयायियों का, अर्थात्‌, मानव-जाति के मुख्याग का विनाण 
करके सन्‍्तो तथा शहीदों का बदला लिया जाता है। शैतान को एक 
आहहीन गढ़े में फेंक दिया जाता है और एक हज़ार साल के लिए 
उसी में बन्द कर दिया जाता है। इस काल में उन शहीदों के साथ जो 


न्ते 
;र्भ 
री । 
(| | 
| 
॥१0५ 
442 
6 60% 


फ्रेडरिक एगेल्स ७५१ 


फिर जी उठ है यीशु शासन करते है । किन्तु हजार वर्ष बाद उस शैतान 
को फिर रिहा कर दिया जाता हैं और प्रेतात्माओ की फिर एक जबरदस्त 
लड़ाई होती है जिसमे उसे अन्तिम रूप से पराजित कर दिया जाता है । 
इसके बाद इसरी बार मृतोत्थान होता है, दूसरे मृत्त प्राणी भी एक वार 
फिर जी उठते है और ईश्वर के (ध्यान रखिए, यीशु के नही ) न्याय सिहा- 
सन के सम्मुख उपस्थित होते है। अब धर्म-निष्ठ लोग एक नये स्वर्ग, एक नयी 
पृथ्वी, और एक नये यरूशलम मे प्रवेश करेंगे और अनन्त काल तक वही 
बने रहेगे। 

यह पूरी रचना चूकि ईसाई घमम से पहले की एकमात्र यहूदी सामग्री 
पर आधारित है, इसलिए उसमे लगभग अकेले यहूदी विचार ही मिलते 
हैं । असीरिया और वेवीलोनिया के लोगो ने जिस समय से उनसे कर 
वसूल करना शुरू कर दिया था, जिस समय से इजराइल और जूडा के 
दोनों राज्य नष्ट कर दिये गये थे और सेल्युकस के गुलाम बन गये थे, 
यानी जिस समय से इस दुनिया का घटना-चक्र इजराइल के लोगो के 
खिलाफ पडने लगा था उसी समय से, अर्थात्‌ ईसाइया के काल से लेकर 
डेनियल के समय तक के हर अन्धकारपूर्ण काल में एक उद्धारकर्त्ता के 
अवतार के विषय में भविष्यवाणियाँ होती आयी थी । डेनियल, [१२], 
९-३ मे, तो माइकेल, यहुदियो की रक्षा करने वाली देवात्मा --तक के 
धिषय में एक भविष्यवाणी पायी जाती है। उसमे कहा गया है कि 
महान्‌ मुसीबतो से उनकी रक्षा करने के लिए माइकेल पृथ्वी पर पुन: 
अवतार लेंगे, अनेक मृत लोग फिर जिन्दा हो उठेगे, एक प्रकार से फिर 
अन्तिम फैसला होगा और वे शिक्षक जिन्होंने अपने शिष्यों को न्याय की 
सीख दी है तारों की तरह शाश्वत काल तक जाज्वल्यमान रहेगे | इसमे 
ईसाई धर्म की एकमात्र चीज़ वह भारी जोर है जो यीशु मसीह के आसचन्न 
शासन तथा निष्ठाशील लोगों के गौरव के सम्बन्ध में, विशेषतया उन 
शहीदों के सम्बन्ध मे दिया जाता है, जो मृतावस्था से फिर जीवित हो 
उठे है । 
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जहाँ तक इन भविष्यवाणियो का उस समय की घटनाओं से सम्बन्ध 
है उनकी व्याख्या के लिए हम जमंन आलोचना के, विधेषरूप से एवाल्ड, 
ल्यूक तथा फर्डनिण्ड वेनारी के ऋणी हैं| रेनान ने उसे उन लोगो के लिए 
भी सुलभ बना दिया हैं जो धर्म-बास्री नही है। इस चीज़ को हम पहले 
ही देख चुके है कि महावेश्या वेबीलोन, रोम का, सात पहाडियों की उस 
नगरी का ही, नाम है । अध्याय [१७] ६-११ में हमें उस जानवर के 
बारे मे, जिस पर वह बैठी हुई है, बताया गया है कि : 


जानवर के “सात सिर वे सात पहाड है जिन पर वह औरत बैठती 
है । और सात ही राजा हैं : पाँच मिट चुके है, और एक मौजूद है, 
सातवाँ अभी आया नही है; और वह जब आयेगा तव थोड़े समय 
तक शासन करेगा | और जानवर जो कभी था, और अब नही रहा, 
वह भी आठवाँ है| वह उन्ही सात में से है, और नरक में चला 
गया है ।” ; 


इसके अनुसार, रोमनो का विश्व आधिपत्य ही वह जानवर है । सात 
सीजर एक के बाद एक उसके प्रतिनिधि बने थे | उनमे से एक घातक 
रूप से घायल हो गया था और अब शासन नही करता है, किन्तु वह 
अच्छा हो जायगा और वापिस आ जायगा | आठवे सीजर के रूप में उसका 
काम होगा कि वह ईश्वर-निन्दा और ईव्वर-विरोध के राज्य की स्थापना 
करे । उसका काम होगा कि, 


“सनन्‍्तो के साथ युद्ध करे और उनको पराजित करे.. .. और वे सब 
जो पृथ्वी पर रहते हैं उसकी पूजा करेंगे, उनके नाम मेमने के जीवन की 
पुस्तक भें नहीं लिखे हैं ।भौर वह सब लोगों के, वे छोटे हो या बड़े, 
धनी हों या गरीब, स्वतत्र हो या दासता मे बधे --दाहिने हाथ या माथे पर 
एक चिह्न अंकित करवा देगा : और जिस आदमी के वह निगान, 
अथवा जानवर का नाम, अथवा उसके नाम की संख्या न खुदी होगी वह 
न खरीद सकेगा, न वेच । यही ज्ञान की वात है । जिसमे समझ हो वह 
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जानवर की संख्या को गिने, क्योंकि वह संख्या एक मनुष्य की सख्या है; 
और उसकी सख्या छः सी छाछठ है 7“ [ (१३), ७-१८] 

यहाँ केवल हम इस बात को नोट करते है कि उन अस्त्रौं मे, जो 
रोमन साम्राज्य द्वारा ईसाइयो के विरुद्ध इस्तेमाल किये जाने वाले है, 
बायकाट (वहिष्कार) के भस्त्र का भी उल्लेख किया गया है । उसका 
इस्तेमाल चूंकि रोमन साम्राज्य द्वारा किया जाने वाला है इसलिए स्पष्ट 
है कि उसका आविष्कार शैतान ने किया होगा | इसके वाद हम इस 
सवाल को लेते है कि यह रोमन सम्राट था कौन जिसने एक बार पहले 
भी शासन किया था, फिर घातक रूप से घायल हो गया था और हटा 
दिया गया था, किन्तु आठवे सम्राट के रूप मे अब फिर लौट आयेगा और 
यीशु-विरोधी का कास करेगा । 

ऑगस्टस को पहला सम्राट मान लेने के वाद हम देखते है कि : दुसरा 
टाइवेरियस है, तीसरा कैलीग्रुला, चौथा क्लाडियस, पॉचवा नीरो, और 
छठा गाल्बा । “पाच मिट चुके है, और एक मौजूद है ।” इसलिए, नीरो 
तो मिट चुका है और गाल्बा मौजूद है । गाल्वा ने € जून, ६८ से लेकर 
१५ जनवरी, ६६ तक राज्य क्रिया था | किन्तु उसके गद्दी पर बैठते ही 
राइन की सेनाओ ने विटेलियस के नेतृत्व में विद्रोह कर दिया था। इसी 
समय दूसरे सेनापति भी दूसरे प्रान्तो मे बगावतों की तैयारी कर रहे थे । 
स्वयम्‌ रोम में भी छावनी के सेनिको ने विद्रोह कर दिया था, गाल्वा को 
मार दिया था, और ओथो को सम्राट घोषित कर दिया था । 

इससे हम देखते है कि हमारे इस ईश्वरी सन्देश की रचना गाल्बा के 
राज्यकाल में की गयी थी। सम्भवतः उसकी रचना उसके घासन-काल 
के अन्त के आस-पास की गयी थी । अथवा, देर से देर मे , उसकी रचना 
ओथो “सप्तम” के शासन काल के तीन महीनो (१४ अप्रैल, ६६ तक) 
के दौरान की गयी थी | लेकिन वह आठवाँ कौन है, जो था और अब 
नही है ? इसका पता हमे ६६६ की सख्या से मिलता है । 

यहुदियों के अन्दर--कल्डियनो और यहुदियो के अन्दर--उस समग्र 
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एक प्रकार के जादू का चलन था जो अक्षरों के दोहरे अर्थ पर निर्भर 
करता था। हमारे युग से लगभग ३०० वर्ष पहले सख्याओं को इंगित 
करने के लिए प्रतीकों के रूप में चूंकि हित्ू अक्षरों का भी निम्न प्रकार 
प्रयोग किया जाता था : 8७८ १, 055८ २, 2++ ३, (5-४, आदि--इसलिए 
यहूदी गुप्त विद्या को जाननेवाले ज्योतिषी लोग नाम के प्रत्येक अक्षर के 
मूल्य को जोड लेते थे और उसके योग के आधार पर उस आदमी का, 
जिसका वह नाम होता था, भविष्य बताने की कोशिश करते थे। ऐसा 
वे बरावर मूल्य के शब्दों के शब्द अथवा योग तैयार करके करते थे । 
गुप्त शब्दों, आदि को भी अको की इसी भाषा मे व्यक्त किया जाता 
था | इस कला को 8७॥780779, यानी ज्योमिति का यूनानी नाम दे दिया 
गया था । कैल्डिया के निवासियों को, जो इस काम को एक व्यावसायिक 
पेन्ने की तरह करते थे, टेसीटस ने गणितज्ञों / कदां[/शावांटं का 
नाम दे दिया था। क्लाडियस के राज्यकाल मे, रोम से इन्हे निकाल 
बाहर किया गया था और विटेलियस के राज्यकाल मे, सम्भवतः “गम्भीर 

“ अव्यवस्था फैलाने” के जुमम मे, उन्हें दुवारा वहाँ से निकाल दिया 
गया था । 

६६६ का हमारा अक इसी प्रकार की गणित से निकला था। पहले 
पाच सीजरो में से एक के नाम का यह छद॒म रूप है। किन्तु ६६६ के 
अलावा, दूसरी शताब्दी के अन्त मे, इरेनियस को एक और अक का पत्ता 
था -यह अक ६१६ था । जो भी हो, इस अंक का प्रादुर्भाव ऐसे समय 
हुआ था जिस समय अको की पहेलियाँ व्यापक रूप से प्रचलित थी । 
निकाला गया हल सही है यह तभी प्रमाणित हो सकेगा जबकि वह दोनों 
अको पर लागू हो सके । 

ऐसा हल वलिन के फर्डनिण्ड वेनारी ने ढूंढ निकाला था। उस 
सीज़र का नाम नीरो है। उक्त अक ..... नेरोन केसर के नाम पर, 
यूनानी नेरोन केसर ---यानी सम्राट नीरो की हिन्रू हिज्जे पर आधारित 
है.। इस वात को तालमुद तथा तालपन्नों पर मिले अभिलेखों की मदद 
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से सच्चा सिद्ध कर दिया गया है। यह इवारत नीरो के काल के उन 
सिक्कों पर खुदी मिली थी जो साम्राज्य के पूर्वीय अद्धंभाग मे ढले थे । 
इस भाति-क# (#॥४४) 5२6०0, + (+287) २5200, ? (श.४) 0 556. 
मर (शब्ा) 55350०/ ६ (477) 55 7009, 8 (54.८९) --60/ 
४ (7८37) --.200। जोड़ 666.। भगर लैटिन हिज्जे 7७/० 
६८८४८/ को हम आधार मान लें तो दूसरा ४7550 अन्तर्घान हो 
'जाता है भौर हमारे पास 666 - 50-646 का अक शेप रह 
जाता है | यही इरेनियस द्वारा बताया गया अक है। 

वास्तव मे, गाल्वा के काल में सम्पूर्ण रोमन साम्राज्य में यकायक 
"भारी अव्यवस्था फैल गयी थी। स्वयम्‌ गाल्वा ने नीरो को सिहासन से 
हटाने के लिए स्पेनी और फ्रान्सीसी सेनाओ को लेकर रोम पर चढाई 
कर दी थी । नीरो भाग गया। गाल्ब ने एक मृक्त हो गये गुलाम को 
आज्ञा दी कि वह उसे मार दे । किन्तु गाल्वा के खिलाफ केवल रोम की 
सैनिक छावनी के सिपाहियों ने ही नहीं पड्यत्र किया था, वल्कि प्रान्तों 
के सर्वोच्च सेनानायको ने भी उसके विरुद्ध साज़िश शुरू कर दी थी | हर 
त्तरफ राज्य सिंहासन के नये-तये दावेदार पैदा हो गये थे। उन सभी ने 
अपनी सेनाओं के साथ रोम पर चढाई करने की तैयारियाँ शुरू कर दी । 
ऐसा लगने लगा कि साम्राज्य के अन्दर गृह-युद्ध का होता अनिवार्य है । 
उसका विघटन आसच्न लगने लगा । इस सबके अलावा, यह अफवाह भी 
"फैल गयी, खासतौर से पूर्व मे, कि नीरो मरा नही है, वह केवल घायल 
'हो गया था और भागकर खुरासानियो के पास चला गया था। एक 
सेना लेकर फरात के रास्ते से वह फिर हमला करने ही वाला है जिससे 
'कि आतक के एक नये तथा और भी खूंखार शासन की गुरुआत वह 
कर सके । इस तरह की रिपोर्टों से अकाइया (यूनान) और एशिया 
खास तौर से भयभीत हो उठे । भर ठीक उसी समय जिस समय कि 
ईदवरीय सन्देशों की रचना की गयी होगी एक वनावटी नी रो का प्रादुर्भाद 
हो गया था | अपने समर्थकों की एक काफी वडी सख्या को लेकर वह 
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एजियन सागर (जिसे अब थमिया कहा जाता है) में स्थित कितनोस 
द्वीप पर बस गया । यह द्वीप पाट्मोस और एशिया माइनर से बहुत .ूर 
न था। यह नीरो तब तक वही जमा रहा था जव तक कि ओथो के शासन- 
काल में उसकी हत्या नही कर दी गयी ,थी । फिर इसमें आश्चय की क्‍या 
बात थी यदि ईसाइयों के अन्दर ---जिनके ऊपर जबर्दस्त दमन-की शुरुआत 
सबसे पहले नीरो ने की थी --यह धारणा फैल गयी कि यीशु-विरोधी के 
रूप मे वह फिर लौठ आयेगा और उसका वापिस लौट आना तथा नये 
सम्प्रदाय को खन में डुवोने की और भी अधिक तेजी से कोशिश करना 
यीशु मसीह के लौटने का संकेत तथा उसका सूचक होगा, --नारकीय 
शक्तियो के विरुद्ध महान्‌ विजयी संघणे के प्रारम्भ का, “जल्दी ही” स्थापित 
होने वाले सहस्रवर्पीय राज्य के श्रीगणेश का वह संकेत और सूचक होगा ? 
.इस पक्की भाशा ने ही खुशी-खुशी मृत्यु का सामना करने की शहीदो को 
प्रेरणा-प्रदान की थी । 
पहली दो शताब्दियो के ईसाई तथा ईसाई घम्म द्वारा प्रभावित साहित्य 
में इस वात के काफी सकेत मौजूद है कि अंक ६६६ के भेद से उस समय 
बहुत से लोग परिचित थे । इरेनियस उसे नही जानता था । किन्तु, दूसरी 
तरफ, वह तथा तीसरी शताब्दी के अन्त तक अन्य अनेक लोग भी इस 
बात को अच्छी तरह जानते थे कि ईश्वरी वाणी मे जिस पशु का उल्लेख 
किया गया था उससे वापिस लोौटनेवाले नीरो से ही मुराद थी। इसके 
बाद यह संकेत गुम हो जाता है और जिस रचना में हमारी दिलचस्पी है 
घामिक विचारवाले भविष्यवक्ता उसकी बड़े-बड़े विचित्र ढग से व्याख्याएं 
करते है । जब मैं वच्चा था तव मैं खुद ऐसे बुद् लोगों को -जानता था 
ज़ो, वयोवृद्ध जोहान अलब्ने रत बेंगल के उदाहरण का अनुसरण करते हुए, 
विश्वास करते थे कि १५३६ के वर्ष मे दुनिया का अन्त हो जायगा और 
फिर अन्तिम फैसला होगा । यह भविष्यवाणी पूरी हुई थी,- और ठीक 
उसी वर्ष । किन्तु, अन्तिम फैसले की बलि-वेदी-पर यह पापी दुनिया 
नही चढ़ी थी, वल्कि ईश्वरी सन्देश के नेक व्याख्याकार स्वयम्‌ उसकी.वेदी 
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: श्र घढ़तगये थे । एफ०'चेनारी ने १८३६में ही संख्या ६६६ का अर्थ स्पर्ट 
कर दिया-था।और; इंस,प्रक्रार,तमाम भ्रविष्य-सम्वन्ध्नीगणनाओ का,'उसः 
'नवीन &८#धा।(ं47 एज्यामितिं)का दारुंण अन्त कर दिया, था। . 
स्वर्गग्केःउसः राज्य का; जो स्व निष्ठ लोगो के लिए सुरक्षित है; हमारा 
जौन केवल एक सतही!विवरण ही अ्स्तुत कर पातों 'है। नयाद्यरूशलम 
काफी- विस्तृत क्षेत्र में फैला हुआहै, कम से कम उस समय की धारणाओं 
के अनुसार तो वह बहुत ही'काफ़ी,बड़ा था | उसका।विस्तार १२,०५० 
फर्लाग, अथवा -२,२२७ वर्ग किलोमीटर था; अर्थात्‌ उसका क्षेत्र लगभंग्र 
५० लाख वर्ग किलोमीटर) यानी सयुक्त राज्य अमरीका के आकार के 
आधे से अधिक था। और उसकी रचना स्वर्ण 'तथा नाना प्रकार के बहु- 
मुल्य, ही रो-जवाहंरो से हुई थी | ईश्वर अपनी प्रजा के साथ वही निवास 
करता है, सूर्य के स्थान मे वहं ःस्वयम्‌ उसे प्रकाश देता है । भौर मब न' 
मृत्यु होगी, न दुःख, और न कोई'प्रीडा)। उस नगर के वीचोबीच से जीवन 
के जल/की एक शुद्ध मेद्वी वहतीएहै; नदी के दोनी तट पर जीवन के-वबूक्ल 
लगे है जिन पर १२ प्रकार के-फल है |!ये वृक्ष हर महीने फल' देते है; 
थौर उनकी पत्तियाँ “राष्ट्रो को -नीरोग करने.का काम करती है ।” (रेनान 
का खयाल है कि उनमे एक' प्रकार का औषधीय पेय था,। -- /(.,4#॥/७« 
टांप्रांडं, प्रृष्ठ ५४२) । साधु,पुछ्रष यही'सर्व काल तक निवास करेंगे । 
जहाँ तक हम जानते है, ,..६८व्ें वर्ष के आसपास, अपने मुख्य -केन्द्र, 
एशिया माइनर में ईसाई धर्म का यही स्वरूप था । त्रिक का (त्रिदेवों का) 
वहाँ कोई चिह्न नही था । इसके विपरीत, वहाँ मिलता है वाद के यहुदी 
धर्म का'अकेला तथा ,अविभक्तवीय पुराना जैहोवा । यहुदी धर्म ने यहुदियों 
के राष्ट्रीय ईश्वर के आसन से उठाकर इसे- स्वर्ग तथा पृथ्वी के एकमात्र 
तथा सर्वोच्च ईश्वर के पद पर प्रतिप्ठित ःकर-दिया था। वहाँ से वह 
समस्त राष्ट्रों के ऊपर शासन करने का दावा करता है; जिन लोगो ने 
धर्म परिवर्तन कर लिया है उन्हे वह अपनी दया का आश्वासन देता है 
और जो लोग अपनी हठधर्मी पर भड़े हुए है उन्हें इस प्राचीन कहावत 
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के अनुसार निर्ममता से वह मार देता है कि क़ृद्धाटश/९ ड४0स्‍९टॉड 
धट बं००९//६/४ &४72008 4 * इस,प्रकार, यीशु नही ,--जैसा कि 
ईश्वरी वाणियों तथा घर्म-पत्रो के वाद के'विवरणों में मिलता है --वल्कि 
यह ईश्वर स्वयम्‌ अन्तिम निर्णय के समय- निर्णायक का काम करेगा। 
उत्पत्तिके उस फारसी सिद्धान्त के' मनुसार --जो बाद के यहूदी धर्म में 
अचलित था -मेमना रूपी यीशु शाश्वत रूप से इसी ईदवर से उत्पन्न हुए 
हैं । “ईश्वर की सात प्रेतात्माएँ” भी, जिनका अस्तित्व एक काव्यात्मक 
अंश [ईसाइया, (११), २] की भ्रान्त घारणा पर आधारित है, इसी 
ईश्वर से उत्पन्न हुई है, किन्तु उनका पद नीचा है| ये सवके सब ईश्वर 
के अधीन है, न स्वयम्‌ ईश्वर है, और न उसके वराबर है । दुनिया के 
पापों का प्रायश्चित्‌ करने के उद्देश्य से मेमना अपनी बलि चढ़ा देता है । 
इसके उपलक्ष में स्वर्ग मे उसे काफी तरक्की मिलती है। सम्पूर्ण पुस्तक 
में उसकी इस स्वेच्छित मृत्यु को एक असाधारण कृत्य के ही रूप में श्रेय 
दिया गया है --उसे ऐसी चीज़ के रूप में कही नही प्रस्तुत किया गया 
जिससे कि लगे कि वह उसके सहज स्वरूप का अनिवार्य परिणाम है.। 
जैसा कि स्वाभाविक है, बुजुर्गों, भोले बच्चो, देवदूतो तथा सिद्ध पुरुषों का 
यूरा स्वर्गीय दरवार वहाँ मौजद है। धर्म का पद प्राप्त करने के लिए एके- 
ऋवरवाद को --जेन्द-अवेस्ता १ *१ के काल से ही --बहु-देववाद को वरावर 
परियायतें देनी पडी हैं | यहूदियों के यहाँ काफिरों के ऐन्द्रिक देवताओं की 
'स्थिति बहुत दिनों तक लगातार गिरती गयी थी--जब तक कि, अपनी 
'जलावतनी के बाद, स्वर्गीय दरबार ने धर्म को फारस के नमूने पर आम 
लोगों की कल्पना के और अधिक अनुरूप नही बना लिया था। और, 
यहूदियों के चिरन्तन रूप से स्वयं वरावर बने रहने वाले सनातन ईश्वर 
के स्थान पर खुद भेद पैदा कर लेने वाले रहस्यमय त्रिदेवों के ईश्वर की 
नस्थापना कर देने के बाद भी, स्वयम्‌ ईसाई धर्म को भी सन्‍्तो की पूजा के 


न 


तो 


/% जो चिनम्र हैं उन्हें चमा दो, और जो श्र्मिप्तात्ती है उतकते साथ यद करो ।' --स० 
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अलावा ऐसी कोई चीज़ अपने अन्दर नही मिली थी जिसे पुराने देवताओं 
की पूजा के स्थान पर वह प्रतिष्ठित कर दे | इस तरह, फालमेरेयर के 
अनुसार, पेलोपोनेसस, मना और आर्केंडिया में जुपिटर (वृहस्पति) की 
पूजा की प्रथा का अन्त नवी शताब्दी के आस-पास ही हो सका था। 
((9०टांटा।2 बंश' मझावा0ं॥52/ ॥40/2६, खण्ड १, पृष्ठ २२७) 
फिर सनन्‍्तों से केवल आधुनिक पूजीवादी काल और उसका प्रोटेस्टेन्टवादी 
धर्म ही नजात दिला सका है और भेदित एकैश्वरवाद को ग्रम्भीरतापूर्वक 


ग्रहण कर सका है। 
पुस्तक मे मूल पाप तथा आस्था के आधार पर चीजो को न्यायोचित 


ठहराने की वात का भी कोई उल्लेख नही मिलता । इन प्रारम्भिक लडाकू 

समुदायों का धर्म बाद के विजयी चर्च के धर्म से बिलकुल भिन्न था । इसमें 

मेमने की वलि की बात के साथ-साथ यीशु के तुरन्त वापिस लौटने और , 
जल्दी ही आरम्भ होने वाले उनके सहख्न-वर्षीय राज्य की भी बात मूल 

तत्व के रूप मे मौजूद है | यह धर्म सक्रिय प्रचार, अन्दरूती और वाहरी 

दु्मनों के विरुद्ध अनथक संघर्ष, अधर्मी न्यायाध्यक्षो के सम्पुख क्रान्तिकारी 

दृष्टिकोण की साभिमान की जानेवाली स्वीकारोक्तियो तथा विजय मे पूर्ण 

विश्वास के साथ की जानेवाली शहादतो के आधार पर ही जिन्दा है । 

: हम देख चुके है कि लेखक को अभी तक इस बात की चेतना नही है 
कि यहुदी के अलावा भी वह कुछ गौर है । इसलिए उसकी पूरी पुस्तक 
में बपतिस्मा (ईसाई बनने के सस्कार-अनु० ) का कही भी उल्लेख नहीं 
है। ऐसे अनेक तथ्य है जो बतलाते है कि बपतिम्मा की प्रथा का श्रीगर्णेश 
ईसाई धर्म के द्वितीय काल में हुआ था । १,४४,००० धर्म-शील यहुदियों 
को “प्रमाणित घोषित” किया गया था, उनका बपतिस्मा नहीं किया गया 
था | स्वर्ग लोक के सन्‍्तो तथा पृथ्वी के धर्मनिष्ठ लोगों के विषय मे कहा 
गया ' है कि उन्होने अपने पापो को धो डाला था, अपने वस्त्रों को धोकर 
साफ कर लिया था और मेमने के लहू से उनको इवेत (पवित्र)वना लिया था; 
बपतिस्मा के पानी का उसमे कही उल्लेख नही किया गया । अध्याय (१६१) 


पु ए्रशध्न, लेप 
४६४: “रचिन्नभ, 7। ४ 


में!यीशुटविरोबी' (876४४) के मागमत :से। पहले जो दो “पैग्रम्बर "६ 
आते है वे वपतिस्मा नही करते; और .[ १६];' १० के अनुसार, यीशुर* 
भक्ति का प्रमाण वपतिस्मा नहीःहै; बल्कि भविष्यवाणी कीःडसकी - भावना 
को मानना है। अगर वपतिस्मा का जोर,होता तो इन तमाम, चीज़ो के 2 
सम्बन्ध मे स्वाभाविक रूप-से उसकाधभी उल्लेख, किया, जाता ।५इसलिए। 
इस निर्णय पर लग़भग पूर्ण विश्वास के साथ हम पहुँच सकते है कि 
बपतिस्मा के बारे मे लेखक को कोई' जानकारी -नही ,थी,, और, उम्नकी - 
उत्पत्ति तब हुई थी जबकि अन्तिम रूप से ईसाई लोग यहूदियों से अलग ; 
हो गये ये | 9 > हु 

न हमारा लेख द्वितीय महाप्रसाद के बारे मे, ईसा के स्मरण में किये 
जाने वाले भोज के वारे में ही कुछ जानता है | लूथर के मूल पाठ में” 
यदि ईसा थाईएटिरनो से यह वादा करते दिखलाये गये है कि वे उन सब ,* 
लोगों के साथ शाम का भोजन करेगे जो दृढ़ता से धर्म पर कायम रहते 
है (बंवड #0छावकरादाएं 747९0, तो इससे एक मिथ्या घारणा 
पैदा होती है | यूनानी पाठ में लिखा है ध९|॥7९४० --मैं (उसके साथ) 
शाम का भोजन करूँगा, और अग्रेज़ी की वाइविल में भी, इस चीज का 
सही-सही अनुवाद किया गया है : मैं उसके साथ शाम को खाना खाऊंगा । 
यहाँ स्मरणोत्सव भोज के रूप मे भी ईसा के महाभोज का कोई उल्लेख 
नही 

इस विपय में कोई सन्देह नही हो सकता कि यह पुस्तक, जिसकी 
तिथि सन्‌ ६८ या ६६ प्रमाणित हो चुकी है, ईसाई धर्म सम्बन्धी - समस्त * 
साहित्य की सबसे पुरानी पुस्तक है । और कोई भी पुस्तक इतनी वर्वेर 
भाषा में लिखी हुई नही मिलती जिसमे इतना अधिक हिन्न पन-भरा हो, 
ऐसे अजीवो-गरीब वाक्य हो, और व्याकरण की इतनी भूले हो । उदाहरण: 
के"लिए, पहले अध्याय का चौथा पद्म अक्षरश: इस प्रकार, है... “/आपके- 
ऊपर उसकी कृपा हो......:.. जो है औरजो था।और जो-आ रहा है । 
अब केवल पेशेवर , धर्मशास्त्री तथा वे- अन्य” इतिहासकार ही--जिनका 
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इसमें कोई स्वार्थ है--इस वात से इन्कार करते है कि ईसा की शिक्षाओं 
तथां देवपुत्रो से सम्बंधित आख्यानों को बाद मे कुछ ऐसी क्ृतियों के 
आधार पर तंयार कर लिया गया था जो अब खो गयी हैं और जिनकी ' . 
हल्की-फुल्की ऐतिहासिकता को भी किस्से-कहानियो की भूलभूलैयो मे 
अब नही पहचाना जा सकता । वे थोडे-से धर्म-पत्र भी जिन्हे ब्न नो वेयर 
ने “प्रामाणिक” मान लिया था या तो वांद की रचनाएँ हैं, अथवा, 
अधिक से अधिक, अज्ञात लेखको की पुरानी क्ृतियों के आधार पर तैयार 
कर ली गयी ऐसी चीजे है जो बाह्य सामग्री के जोड तथा मिला दिये 
जाने की वजह से काफी बदल गयी है। इसलिए इस पुस्तक का महत्व 
और भी बढ जाता है, क्योकि इसके रूप में हमारे पास वास्तव में एक 
ऐसी रचना है जिसकी लेखन-तिथि लगभग उस महीने तक निर्धारित 
की जा चुकी है जिसमे वह लिखी गयी थी, यह ऐसी पुस्तक है जो हमे 
चतलाती है कि ईसाई धर्म जब अविकसित था तब उसका कैसा रूप था। 
चौथी शताव्दी के उस राजकीय धर्म के सामने, जिसके सिद्धान्त तथा 
जिसकी देवमाला पूर्णछप से विकसित हो चुकी थी, ईसाई धर्म की यह 
रूपरेखा वैसी ही मालम पडती है जैसी कि ईसाई तथा अन्य प्राचीन तत्वों 
से प्रभावित एड्ा के देवताओं की सुविकसित शिक्षाओ के सम्मुख टेसीटस' 
की अभी तक अस्थिर देवमाला लगती है ! सावंभौमिक धर्म का बीज 
उसमे मौजूद था, किन्तु विना किसी भेदभाव के विकास की अन्य हजारो 
सम्भावनाएँ भी उसमे अन्तनिहित थी । घाद के अगणित सम्प्रदायों में 
इन्ही सम्भावनाओ ने साकार रूप ग्रहण किया था । और ईसाई धर्म 
के उदय काल की यह सबसे प्राचीन कृति हमारे लिए इसलिए और भी 
विशेष रूप से मुल्यवान है कि, विना किसी सेल-मिलावट के, वह हमे 
साफ-साफ बतलाती है कि ईसाई धर्म के निर्माण में अलेक्जेन्ड्रिया से 
अत्यधिक प्रभावित यहूदी धर्म का कितना हाथ था | वाद मे जो सब 
मिलता है वह सव पाइचात्य, थरूतानी-रोमन सकलन-परिवरद्धत का 
परिणाम है। इस एकेद्वरवादी यहूदी घर्मं के माध्यम से ही बाद के 
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देहाती यूनानी दर्शन का सुसंस्क्ृत एकेश्वरवाद अपने को .उस एकमात्र 
धामिक भेष में सजा-अना सका था जिसमें आम जन समुदाय को वहू 
आकर्षित कर सकता था। किन्तु इस माध्यम के मिल जाने के बाद भी, 
केवल य्ूनानी-रोमन दुनिया में ही वह एक सार्वभीमिक धर्म का रूप 
ग्रहण कर सकता था --और ऐसा भी वह उस चिन्तन सामग्री का और 


विकास करके तथा उसमे घुल-मिलकर ही कर सकता था जिसे दुनिया 
उपाजित कर चुकी थी । 


नव 


टिप्पणियाँ 


(१) ?6४ां 58850. &प्रंग्र7तएशडा0768 ॥). तणाय- 
प्रशिषय 79082थ78 7 ,8७धा, तरुण 6७४६ 66 ए8, ०7005, शिद्रथा- 
5ध०6 ॥29077. ( पियरे गासेन्दी, एपीक्यूरस के जीवन, आचार-व्यवहार 
तथा उनकी सम्मतियों के सम्बन्ध मे डायोजिनीस, लार्याट्यस के दसवें 
स्कन्व के विषय मे विचार ) ल्यॉन्स, १६४९ | हृष्ठ १४ 

( २) १५८३६ मे एपीक्यूरवादी, स्टाइकवादी तथा सशयवादी दर्शन 
के इतिहास के विषय मे माक्स ने सात नोट बुके लिखी थी। इनमे से 
कुछ का उन्होंने अपनी थीसिस में उपयोग किया था। ये कापियाँ राज 


भी सुरक्षित है । पृष्ठ १४ 
( ३ ) डेविड ह्यूम, मानव प्रकृति के सम्बन्ध मे एक प्रवन्ध, खण्ड 
१, लन्दत १८७४, पृष्ठ ५३२॥। पृष्ठ १५ 


(४ ) कोलनिश्ने ज़ीटुंग ( ऋणागंड्णा8 2शांणाए ), यह एक: 
दैनिक पत्र था जो १८०२ से कोलोन मे प्रकाशित हो रहा था। चौथी 
दशाव्दी तथा पाचब्री दशाब्दी के प्रारम्भिक भाग मे, प्रज्ञा मे प्रचलित 
प्रोटेस्टेन्टवाद के विरुद्ध उसने कैथोलिक चर्च का समर्थन किया था। 
१८४२ मे उसका राजनीतिक सम्पादक कार हेनरिख हरभेज़ था, जो 
प्रशियाई सरकार का एक गुप्त भेदिया था। यह.पत्र रेनीशी झोटुंग 
( रिलांइ०ा० 2कंप्राड्ठ ) का, जिसके सम्पादक मावसे थे, कट्टर 
विरोधी था । पृष्ठ १७ 
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(५) मावर्स यहाँ जर्मन कृति, ऊआंल्णरांइणा० ए05भाप्ल 
श ग्रधाशा एथा5४टणाए०) में से लुशियन का एक उद्धरण दे 
रहे हैं । ए््णा65 फ्रद्ातताका, स्टुटयार्ट, १८२७, पृष्ठ १७६ । 
पृष्ठ १८ 
(६ ) जड़पुजा ( 7८४४४५॥ )--ऐसी निर्जीव वस्तुओं की पूजा 
करना जिनमें अलौकिक शक्तियाँ वतायी जाती है ॥। इसके अवशिष्ट 
आधुनिक धर्मो मे भी देखे जा सकते हैं । पृष्ठ २५ 
( ७ ) स्ठाइक लोग (800०७) उस दार्शनिक प्रवृत्ति के बनुयायी 
जिसका हमारे युग से पहले, तीसरी घताब्दी में, यूनान में उदय हुआ 
था। यह प्रवृत्ति हमारे युग की छठी शताब्दी तक चलती रही थी। 
उसके अनुयायी भौतिकवाद और भाववाद के वीच में डगमगाते रहते थे। 
प्रारम्भिक काल में ( प्राचीन और बीच के स्टोआ के काल में ) उनकी 
दिलचस्पी मुख्यतया प्राकृतिक नियमों तथा संज्ञान के सिद्धान्तों के अध्ययन 
में थी। यह अध्ययन मुख्यतया भौतिकवादी दृष्टिकोण से वे करते थे । 
रोमन साम्राज्य के काल में नये स्टोआ ने नैतिकता के प्रइनो मे विभेष 
दिलचस्पी दिखलायी थी। चह उन्हें एक घामिक तथा भाववादी दष्टि- 
कोण से देखता था तथा आत्मा के अद्यरीरी अस्तित्व, नियति के ६ मने 
सनुष्य की दीनता, बुराई का प्रतिरोध न करने, बात्म-निरोध करने, 
वेराग्य भाव रखने, ईश्वर की खोज करने, भादि की घारणाओ का 
समर्थन करता था। ईसाई धर्म के निर्माण मे इन सबका प्रभाव पड़ा 
था। पृष्ठ २६ 
(८) संशयवादी ( 8०००7०5$ ) : उस दाशंनिक प्रवृत्ति के अनु- 
यायी जो यूनान और रोम मे दास प्रथा के क्षय के दिनो में पंदा हुई थी। 
वस्तुगत सत्य का विश्वसनीय ज्ञान प्राप्त करने की सम्भावना में और 
इसीलिए वैज्नानिक चिन्तन के विकास की सम्भावना में वे सन्देह करते 
थे | पुराने संजयवादियों की शिक्षाओ में प्राचीन काल की उस दार्शनिक 
विचार-श्ंखला के, ,जो एक समय वहुत शक्तिशाली थी, बध:पतन के 
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“चिह्न पहले से ही मौजूद थे । ये पुराने संशयवादी मनोगतवादी भाववादी 
दाशंनिक प्रवृत्ति के प्रवक्ता थे। पृष्ठ २६ 
(९) वेद-पश्राचीन भारतीय ग्रंथ जिनमे वे स्तोत्र, अर्चनाएँ तथा 
पूजन-विधि (कर्म-काण्ड) सम्बन्धी सूत्र सग्रहीत हैं जो वैदिक साहित्य तथा' 
धर्म के आधार है । इनकी रचना कई शताव्दियों मे हुई थी, किन्तु वे सब 
ईसा पूर्ब, छठी शताब्दी से पहलें के है । पृष्ठ २६ 
- ' (१०) दाक्ञा6 एणाहआत्परांगाणा6 ( विधान)--जिसे १६३० की 
ऋनन्‍्सीसी क्रान्ति के वाद स्वीकार किया गया था। जूलाई के राजतंत्र 
-का आधार यही विधान था । पृष्ठ ३१ 
(११) क्‍ागांगवइलील खशापराश फिा. शगापरा।, मन्मावल 
बात॑ (56ए९०००6० ( राजनीति, व्यापार तथा उद्योग का राइन 
गज्ञिर ), यह एक दैनिक पत्न था जो १ जनवरी, १६४२ से ३१ भार्च 
१८४३ तक कोलोन से निकला था। इस पत्र की स्थापना राइन के 
पूँजीपति वर्ग के उन प्रतिनिधियों ने की थी जो प्रशियाई निरंकुश गासन 
के विरुद्ध थे। कुछ नौजवान हीगेलवादी ( वामपथी हीगेलवादी ) भी 
उसमे लिखते थे । अप्रैल, १८४२ से माक्स ने भी उसमें लिखना शुरू कर 
दिया था। अक्टूबर १८४२ से वे उसके सम्पादक मण्डल के एक सदस्य 
- बन गये थे। एंगेल्स द्वारा लिखे गये कई लेख उसमे प्रक्राशित हुए थे ॥ 
भाकस के सम्पादकत्व मे उसका रूप अधिकाधिक क्रान्तिकारी-जनवादी 
होता गया था। सरकार ने पहले उस पर सख्त सेन्सरशिप लागू की, 
किन्तु, अन्त मे, उसते उसे वन्द ही कर दिया । पृष्ठ ३५ 
(१२) कोलनिशे ज्ञीटुंग के सम्पादक, हरमेज़ की ओर इश्चारा 
है । अंपने युवा दितो में उसने जर्मन विद्याथियो के विरोध-बान्दोलन में 
भाग लिया था । ध्प्ठ ३५ 
(१३) कोरीबेन्टीज़ (00999765)--देवी सिविल के पुरोहित्त; 
कैबीरी' (0897) --इसी नाम के प्राचीन यूनानी देवताओं के पुरो- 
हिंत । एशिया माइनर में कोरीवैन्टीज़ और कैब्रीरी को क्रीट के पुरोहित 


४६६ धर्म 


(क्यूरिटीज) जियस (ग्रीक इन्द्र) की मा, देवी रीहा के पुरोहित माना 
जाता था। पीराणिक कथा के बनुसार, क्यूरिटीज़ ने नवजात जियस कीः 
आवाज को अपनी ढालो पर तलवारो से वार करके उसके शोर में डुबा 
दिया था । पृष्ठ ३७ 

(१४) यहाँ उस भीषण शास्त्रार्थ की ओर इशारा किया जा रहाः 
है जो जमं॑नी के प्रतिक्रियावादी अखबारों ने धर्म की दार्शनिक आलोचना 
के विरुद्ध छेड़ दिया था। इस आलोचना का श्रीगणेश डी० एफ० 
स्ट्रॉस की पुस्तक, 7098 [,८0०॥ 705८, खण्ड १, १८३५, खण्ड २, 
१८३६, के प्रकाशन के साथ हुआ था । पृष्ठ ३८ 

(१५) मथाग्रश एछगा65णाढ5 श०्करणथाएंशा ( बलिनेर 
पोलिटिशिेज्ञ वोशिेनव्लाट) -- यह एक अत्यन्त प्रतिक्रियावादी पत्र थाः 
जो १८३१ से १८४१ तक निकला था। के० हालेर, लियो तथा रोमर 
उसमे लिखते थे | उसे राजकुमार फ्रेडरिक विलियम (१८४० के बाद से 
फ्रेडरिक विजियम चतुर्थ) का समर्थन और सरक्षण प्राप्त था | पृष्ठ ३८- 

(९६) पिशाणराहढा 007०590०706०7 ( हैम्वर्गर सम्बाद- 
दाता) --हेम्बर्ग के स्वृतन्न सम्बाददाता का राजकीय तथा वैज्ञानिक 
गञ्जट” का यह सक्षिप्त रूप है। पाचर्वें दशक में यह गजट रोज निक- 
लता था । उसकी नीति प्रतिक्रियावादी और राजतत्रवादी थी । प्रष्ठ ३८ 

(१७) ०75०४ उं्ा।0पथाढ/ ( ड्यूज जहरबुलर ) -- 
नौजवान हीगेलवादियों की साहित्यक तथा दाशंनिक पत्रिका, “विज्ञान 
तथा कला की जर्मन वापिकी” का सक्षिप्त रूप। यह लाइपजिग से 
प्रकाशित होती थी । जूलाई, १८४१ से जनवरी, १८४३ तक उसके 
सम्पादक ए० र॒यूज थे । पृष्ठ बे८ 

(१८) सन्त वार्थोलोम्यू की रात्रि --क्थोलिक पादरियों के उक- 
सावे से फ्रान्सीसी राज दरबार ने आज्ञा दे दी थी कि सन्त वार्थोलोम्यू के 
भोज से एक दिन पहले की रात्रि, यानी २४ अगस्त, १५७२ को कीथो- 
«लिक लोग ह्यूजनाटों का पेरिस मे क़त्लेआम कर दें | यह क़त्लेआम तीना 
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नदिन तक चलता रहा था और उसमें कई हजार ह्यूजनाट मारे गये थे । 
'सारे फ्रान्स मे इसी प्रकार की हत्याएं करायी गयी थी । पृष्ट ४० 
(१९) हयूजनाट --१६वी और १७वी शताब्दी में फ्रान्स के काल- 
'विनवादी प्रोटेस्टेण्टों को इसी नाम से पुकारा जाता था। आन्दोलन के 
आरम्भिक दिनों मे मृख्यतया पूजीपति तथा शिल्पकार ही उसमें आये थे; 
किन्तु, बाद में, फ्रान्स के दक्षिणी भाग मे अभिजात वर्ग तथा सामन्‍्ती 
अभुओं का वह भाग उस पर हावी हो गया था जो राजतंत्र के केन्द्री- 
करण की नीति से असन्तुष्ट था। आन्दोलन बढ़ा तो कैथोलिकों दौर 
ह्यूजनाटों के बीच गृह-युद्ध छिड़ गया। इस गृह-युद्ध की शुरुआत १५६२ 
में हुई थी, सन्त वार्थोलोम्यू की रात्रि के बाद वह औौर तीत्र हो गया था 
ओर रुकता-चलता १५६४ तक जारी रहा था। १५९८ में नानतेज की 
'राजाज्ञा से दृयुजनाटो को धार्मिक कर्मकाण्ड की स्वतंत्रता दे दी गयी थी, 
, किन्तु सरकार और कैथोलिक चर्च द्वारा उनका दमन जारी रहा था । 
पृष्ठ ४४ 
(२०) कोनिग्सवर्गर ज़ीटुंग (7707रंइ#०हथ 2थाप्राट्ठ) -यह 
>5हिग्रांशीए---शशाइआंडरी)68---/98/5$---7777628$---0006_ #766९॥5--- 
2थं।एाए (प्रशिया के ज्ञाही राज्य, युद्ध और शान्ति का गज़्ट) नामक 
दैनिक का सक्षिप्त नाम था | यह दैनिक कोनिग्सवर्ग मे १७५२ से १८५० 
तक प्रकाश्गित हुआ था । १९वीं शताब्दी के पांचवें दशक मे उसका चरित्र 
शक प्रगतिशील पूजीवादी पत्र का था। पृष्ठ ४७ 
(२१) दक्षिणपंथियों का इतिहासबादी सम्प्रदाय --१८वी शताब्दी 
के अन्त में, जमनी में ऐतिहासिक तथा न्यायश्ञास्त्रीय विज्ञान के क्षेत्र में 
उत्पन्न होने वाली यह एक प्रतिक्रियावादी विचारधारा थी । प्रृष्ठ ५३ 
(२२) मार्क्स यहाँ पर अनाकारसिस की ओर संकेत कर रहे हैं । 
जन्म से वह स्काइथियावासी था । दायोजिनीस लायरटियस के अनुसार, 
यूनानियो ने उसकी गणना यूनान के सात सिद्ध पुरुषो मे की है । पृष्ठ ५८ 
(२३) सितम्वर के कानून --ये वे प्रतिक्रियावादी कानून थे जिन्हें 


8६८ ,७, पैसे 
'फ्रान्सीसी सरकार ने सितम्बर १८३४ में बनाया था। इनके अन्तर्गत 
जूरी द्वारा मुक़दमो का फ़ैसला कराने की व्यवस्था , प्रतिवन्धित कर दी 
.गयी थी और अखबारो के ऊपर सख्त पावन्दियाँ लगा दी गयी थी। 
-इन पावन्दियों में पत्र-पत्रिकाएँ निकालने के लिए अधिक रूपया जमा करने 
की, तथा निजी सम्पत्ति और प्रचलित राज्य-व्यवस्था की आलोचना करने 
के जुर्म मे जेल भेजे जाने तथा भारी-भारी जुर्मानों की सजाएं शामिल 
थी। पृष्ठ ६६ 
(२४) अधिमृतवाद --चिन्तन तथा सजन्नान के क्षेत्र मे प्रचलित यह 
वह इन्द्रवाद-विरोधी पद्धत्ति है जो वस्तुओ तथा घटना-प्रवाहो को पूर्ण, 
अपरिवतंतीय, एक दूसरे स्वतत्न तथा आन्तरिक असंगतियों से मुक्त 
मानती है। ४ 
इस अश में उस अधिभूतवाद की बात की जा रही है जो १९वीं 
शताब्दी तक उस दर्शन के रूप मे प्रचलित था जो मनुष्य की उत्पत्ति, 
'संसार के सार, ईश्वर, आत्मा, स्वतत्र इच्छा, आदि जैसी अनुभव के क्षेत्र 
:में आनेवाली समस्याओं पर परिकाल्पनिक ढग से विचार करता था । 
सब्रहवी शताब्दी के अधिभूतवादियों' से माक्स का मतलव उन बुद्धि 
'बादियों से है जो तक॑ को ही सच्चे ज्ञाव का एकमात्र स्रोत मानते थे 
'और इन्द्रिय-जन्य अनुभव को अविश्वसनीय करार देकर ठुकरा देते थे । 
'सत्रहवी झताब्दी मे, घामिक अन्धमतवादी प्रवृत्ति के विरुद्ध सधघर्ष मे 
'ब्र्क की सर्वशक्तिशालिता की घोषणा 'करके इस प्रवृत्ति ने प्रगतिशील 
'भूमिका अदा की थी, किन्तु १८वीं शताब्दी में वह भौतिकवादी दर्शन 
तथा विज्ञान के विकास के मार्ग में एक बाधा चन गयी थी। _ पृष्ठ ७५ 


, « - (२५) जानसेनवादी --इनका नामकरण डच धर्मशास्त्री जानसे- 
नियस के नाम पर हुआ था। सन्नहवी शताब्दी में 'तथा १८ वी शताब्दी 
के आरम्भ्काल में, फ्रान्सीसी कंथोलिकों के अन्दर ये विरोधी प्रवृत्ति के 
-अतिनिधि थे। सरकारी कंथोलिकवाद की सामन्‍्ती विचारधारा के 
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विरुद्ध वे फ्रान्सीसी, पूजीपति वर्ग के, एक भाग के असन्तोष -को व्यक्त 
करते थे। . - . पृष्ठ छ८ 
(२६) नामवाद ('पिठ्मां।शीशा)--लैटिन 7०0०) (नाम) से 
बना है। मध्ययुगीन दर्शन की यह वह घारा थी जो कहती थी कि आम 
धारणाएँ केवल ऐसे ताम है जो एक ही जैसी वस्तुओ की ओर इंग्रित 
करते है । दूसरे शब्दों मे, नामवादी वस्तुओ को प्रधान तथा धारणाओ को 
गोण मानते थे । इस अर्थ मे, नामवाद मध्ययुगों मे होनेवाली भोतिकवाद 
की प्रथम अभिव्यक्ति थी । > पृष्ठ ८० 
(२७) ईदवरवादी --इसका सम्बन्ध ईश्वरवाद (आस्तिकता) से 

; है। यह वह दार्शनिक तथा धर्मंशास्त्रीय सिद्धान्त है जो केवल एक सगुण 
ईश्वर के, सृष्टि के सृष्टा के अस्तित्व को स्वीकार करता है। प्रृष्ठ ८२ 
(२८) देवतावाद-दर्शन और धर्मशास्त्र की यह वह घारा थी जो 

, सगुण ईश्वर के विचार को अस्वीकार कश्ती थी और कहती थी कि 
[ ईश्वर अवैयक्तिक रूप से संसार का प्रधान कारण है। सामन्तों तथा 
पावडियों के विदव दर्शन के दौर-दोरे के, समय देवतावाद- अ्षक़्सर 
भौतिकवाद और अनीश्वरवाद (नास्तिकता) का ही एक छद्म रूप 
होता था-। बाद में, देवतावाद ने धर्म को सही सावित करने में 
पूँजीवादी विचारधाराविदों की मदद की थी। इस धर्म में से केवल 
अधिक लचर तथा बदनाम हो चुके अन्धमतो, और कमंकाण्डो को उन्होंने 
निकाल कर बाहर कर दिया था। - - पृष्ठ ८३ 
(२६) रेनीशेर व्यूवाध़्तेर (॥भगराइण० 860040767)--उस 
अनुदार देनिक पत्र का नाम था जो १८४४ से १८४८ के आरम्भ” तक 


कोलोन से प्रकाशित हुआ था। पृष्ठ १०४ 
(३०) शिलर की कृति, 7995 760 ५०7 १७7 00008 (छाँव ,के 
गीत) -से । है हे “पृष्ठ ११६ 


(३१) यहाँ डोमेर की कृतियों, 706० ऋष्यछा >>ण्यत ैश००लीा 
तंश्ा# व शा०ा स्राव (प्राचीन हिद्रुओ मे अग्वि तथा मोलोक 


च४७० धर्म 
पूजा), ब्र्न्‍्सविक, १८४२ तथा 796 0ल्षाक्षंगराआ55९ 608 णीपशी- 
"तथा #॥(८वापा5 (ईसाइयों के आदिकालीन रहस्य), हैम्वर्ग, 
१८४७ । पृष्ठ शश्८ 
(३२) यहाँ डोमेर की कृति, शिगाणाल्त णाते 8थ। शिल्रा: 
(मोहम्मद और उनका कृतित्व ), हैम्बगं, १८४८ की भोर व्यंगपूर्ण 
सकेत किया गया है । पृष्ठ ११६ 
(३३) निग्गे की रचना, एलक्कक्ा ता एऐग्राइक्षाड ग्रगी. (९॥६- 
आशा (मानवों के साथ सम्बन्ध) हैनोवर, १८०४ की ओर निर्देश किया 


जा रहा है। पृष्ठ १२१ 
(३४) गेटे की इृत्ति, ज्ञात्रद्चण !(७वंशधा5$ ॥.«याएंधा० की 
ओर सकेत है । पृष्ठ १२१ 


(३५) वाल्डवादी (५४०0०॥5८४) : यह एक घामिक सम्प्रदाय था 
'जिसका १शवी शताब्दी के उत्तराध॑ में दक्षिण फ्रान्स के निम्न शहरी 
चर्गो के अन्दर जन्म हुआ था | कहा जाता है कि उसकी स्थापना पीटर 
वाल्ड नामक ल्योन्स के एक व्यापारी ने की थी। वाल्डवादी सम्पत्ति 
'का अन्त कर देने की हिमायत करते थे, कथोलिक चर्च द्वारा किये गये 
'धन-संग्रहण की वे निन्‍दा करते थे और लोगों से अपील करते थे कि 
प्रारम्भिक ईसाई धर्म के रीति-रिवाज़ों की ओर लौट चलो । वाल्ड- 
वादियों की ये धर्म-विरोधी बातें दक्षिणी स्विटज्रलैण्ड तथा सेवाय के 
पर्व॑तीय क्षेत्रों की ग्रामीण आबादी मे खास तौर से फैल गयी थी। इन 
क्षेत्रो में आदिम सामुदायिक व्यवस्था तथा पितृसत्तात्मक सम्बन्धों के 
अवशद्ञेपो को उनसे समर्थन मिलता था। पृष्ठ श्श८ 

(३६) अल्यबीवादी (6]9827525) चारहवी और तेरहवी 
आताब्दियों मे दक्षिणी फ्रान्स तथा उत्तरी इटली के कस्बों में व्यापक रूप 
से फैला हुआ यह एक घामिक सम्प्रदाय था। इसका केन्द्र फ्रान्स के 
दक्षिण मे स्थित अल्वी'था । अल्वीवादी कंथोलिक चर्च के भाडम्वरपूर्ण 
कर्मकाण्डों का तथा उसकी महन्तशाही का विरोध करते थे और दक्षिण 
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के कस्बों में सामन्तवाद के प्रति व्यापारियों तथा दस्तकारों के विरोध 
को धामिक रूप मे व्यक्त करते थे | फ्रान्स के दक्षिण का अभिजात वर्ग 
भी उनके साथ हो गया था क्योकि वह चाहता था कि चर्च की ज़मीनों 
को धामिक चक्कर से छुड़्ाकर सासारिक बना दिया जाय । १२०९ मे 
पोप इन्नोसेन्ट (निर्दोष) तृतीय ने उनके विरुद्ध एक जेहाद शुरू किया | 
एक लम्बे युद्ध तथा भयकर दमन के उपरान्त आन्दोलन को कुचल दिया 


गया । पृष्ठ १ए८ 
(३७) १२५१ मे फ्रान्स मे हुए क्रिसानो (“ गडेरियो”) के विद्रोह 
के एक नेता । पृष्ठ १९८: 


(३८) कंलिक्सटसवादी तथा टेवरवादी--जर्मन अभिजात वर्ग, जमेन 
साम्राज्य तथा कैथो लिक चर्च के विरुद्ध १५वीं शत्ताब्दी के पूर्वार्ध मे बोहे- 
मिया में हुसवादियो के राष्ट्रीय मुक्ति तथा धर्म-सुधार आन्दोलन के अन्दर 
पायी जाने वाली धाराएँ। कैलिक्सट्सवादियों का कहना था कि ईसा के 
सांयकालीन भोजन के समय प्याला और रोटी दोनो चीजें सामान्यजनों, 
यानी गृहस्थों को ही मिलनी चाहिए । बोहेमिया का अभिजात वर्ग तथा 
शहरी पूजीपति वर्ग उत्तका समर्थन करता था । चर्च मे वे सिफे साधारण 
सुधार चाहते थे तथा यह चाहते थे कि चर्च की ज़मीनों को धामिक 
'पचड़े से निकालकर सासारिक बना दिया जाय । टेबरवादी, जिनका यह 
नाम टेवर नाम के उस कस्बे के नाम पर पड़ा था जो आन्दोलन का केन्द्र 
था, हुसवादियों के आन्दोलन का क्रान्तिकारी जनवादी पक्ष थे। उनकी 
मांगों में किसान वर्ग तथा शहरो के निम्न वर्गों को यह इच्छा प्रतिविम्बित 
होती थी कि सामनन्‍्ती-उत्पीड़न को खत्म कर दिया जाय १ कैलिक्सटस- 
वादियों ने टेबरवादियो के साथ जो विश्वासघात किया था उसका फ़ायदा 
उठाकर सामन्ती प्रतिक्रियावादियो ने हुस॒वादी आन्दोलन को कुचल दिया 
था। पृष्ठ १३० 

(३६) पलेगेलाण्टवादी (स्वयम्‌ अपने को कोड़े मार कर यातना देने 
वाले-अनु ०) -यह एक विरागी सम्प्रदाय था जो १३वी से '१५वी शताब्दी 
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तक योरप में बहुत फैला था । पापों का प्रायश्चित्त करने के लिए इसके 
आनने वाले कहते थे क्रि अपने आपको कोडों से मारकर यत्रणा दो । 
लोलडंवादी (7.0]4705) --यह एक धामिक सम्प्रदाय था जो १४वीं 
शताब्दी मे इगलैण्ड में खासतौर से व्यावक रूप में फैला हुआ था | कैथो- 
लिक चर्च का वह सख्ती से विरोध करता था। इसके अनुयायी अग्रेज 
सुधारवादी वाइक्लिफ के शिष्य थे । उसकी शिक्षाओं से वे उम्रतम निष्कर्ष 
निकालते थे | सामन्ती विशेषाधिकारों के विरुद्ध उन्होने एक घामिक और 
रहस्यवादी रुख अपनाया था । उनमे से वहुतों ने १३८१ के वाट टाइलर 
के विद्रोह में भाग लिया था। १४वी झताब्दी के बाद से बहुत ऋरता के 
साथ उनका दमन किया गया था । पृष्ठ १३२ 
(४०) चिलियासवाद--यूनानी 0|78»705$ के आधार पर जो 
(0॥7785 याती, “हजार” से बना है। यह एक रहस्यवादी सिद्धान्त था जो 
यह उपदेद देता था कि ईसा का दोवारा मवतार होगा और दोवारा भत्ते 
पर न्याय, समानता तथा समृद्धि पर आधारित एक हजार वर्ष के एक राज्य 
की स्थापना वे करेंगे । चिलियासवाद का उदय दास समाज के पतन काल 
में हुआ था । इसका कारण श्रमजीवी जनता का असह्य उत्पीड़न तथा 
उसके वे कष्ट थे जिनकी वजह से वह मुक्ति की तरह-तरह की कल्पनाएँ 
करके शान्ति प्राप्त करती थी । प्रारस्मिक ईसाई धर्म के दिनों मे ये 
«विश्वास व्यापक रूप से फैले हुए थे। बाद में, विभिन्न मध्ययुगीन सम्प्रदायों 
के सिद्धान्तो के रूप मे वे बार-बार पुनरुज्जीवित होते रहते थे । पृष्ष्ठ १३३ 
(४१) आउसवर्ग का पाप-निवेदन -- लूथरवादी सिद्धान्तो के 
सम्बन्ध में यह एक वक्तव्य था जो १५३० में आग्सबर्ग में शाही पालिया- 
भेन्ट के अच्दर सम्राट चाल्सें पंचम को पढ़कर सुनाया गया था । इस 
वक्तव्य में “सस्ते चर्च” के शहरी पूजीपतियों के आद््यों को राजाओं के 
हित में ढालकर प्रस्तुत किया गया था --उसमे आडम्बरपूर्ण कम्मकाण्डों 
का अन्त करने, चर्च की महन्तशाही की प्रथा को सरल बनाने, आदि 
की बातें कही गयी थी। सम्राट ने उसे बामंज्ञर कर दिया था। ज़िन 
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राजाओं ने छूथरवादी धर्म-सुधार आन्दोलन को स्वीकार कर, लिया था 
उन्होंने सम्राट के खिलाफ लड़ाई छेड़ दी थी, यह लडाई १५५५ में 
समाप्त हुई थी। इसके परिणामस्वरूप, आस्सवर्ग में धामिक जान्ति 
कायम हो गयी थी। इससे राजाओ को इस वात का अधिकार प्राप्त हो 
गया था कि अपनी प्रजा के धर्म को वे अपनी मर्जी के मुताबिक तय 
कर दे। पृष्ठ १३७ 
(४२) उस पालियामेन्ट की ओर सकेत किया गया है जो प्रशिया 

द्वारा स्थापित किये गये “जर्मन सघ” में सम्मिलित जर्मन राज्यों के 
प्रतिनिधियों को लेकर वनी थी। यह पालियामेन्ट २० मार्च से २९ अप्रैल, 
१८५० तक अर्फूर्ट मे वंठी थी । प्रतिकियावादी राजतत्रवादी प्रशिया के 
नेतृत्व मे जर्मनी को एक करने की योजनाएँ उसने तैयार की थी ये 
योजनाएँ फेल हो गयी थी भौर जर्मन सघ के विघटन के साथ ही साथ 
अर्फूर्ट पालियामेन्ट का भी अन्त हो गया था । पृष्ठ १३७ 
(४३) यह उस दुर्भावनापूर्ण पैम्फलेट का नाम था जिसे छूथर ने 

मई, १५२४ में उस वक्त, जब कि किसान युद्ध अपनी पूरी तेज़ी पर था, 
उसके खिलाफ प्रकाशित किया था । पृष्ठ १४० 
(४४) एंगेल्स यहाँ पर भाववादी जमंनर दाशंनिक स्ट्रॉस तथा 
फायरबाख़ के विचारों की ओर संकेत कर रहे है। अपनी प्रारम्भिक 
कृतियों मे”धामिक प्र॒इनों की ओर फायरवाखने एक सर्वेश्वरवादी दृष्टि- 
कोण गपनाया था । पृष्ठ १४५ 
(४५) इडब्ल्यू० जिमरमान, 8०7४९ (065०४ं०ा०७.. 66९8 
'श70850 फ्क्षाथापट०८०४  ( महान्‌ किसान युद्धछा आम इतिहास ), 
खण्ड २, स्टुटयार्ट, १८४२, पृष्ठ ७५ । पृष्ठ १४६ 
(४६) एगेल्स यहाँ मुज़र के निम्न पैम्फलेट का हवाला दे रहे है- 
औपएडटल्ताएटांतर पह्राए[085णफछाह १55 द्िघलणाला छांगव्वफथा$ 067 
आहिराथाला पाल तप्ाठा$ खथाशाओं$ (58 2एाएइथीएणा5$ 4082८) 
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उपस्थिति पर निर्भर करती है। लोमोनोसोव तथा लेवॉयसियर के 
शोध कार्य ने बाद मे प्रमाणित कर दिया कि इस सिद्धान्त मे कोई सार 


नही है । पृष्ठ २०६ 
(५७) वह परिकल्पना जिसके अनुसार आकाश्ञीय , पिण्डों की 
उत्पत्ति जलती हुई नीहारकीय राशियो मे से होती है । पृष्ठ २११ 


(५८) एम्फिआक्सस (प्रासिका) --मछली की तरह का एक 
जीव जो लगभग ४ सेन्टीमीटर लम्बा होता है। यह हिन्द महासागर, 
प्रशान्त महासागर मे, मलय द्वीप-पज तथा जापान के तटों के समीप तथा 
भूमध्य सागर भौर काला सागर के समीप तथा ऐसे ही अन्य स्थानों में 
पैदा होता है। वह अकशेरुकी तथा कशेरुकी प्राणियों के बीच की एक 
संक्रणकालीन अवस्था भे होता है। लेपीडोसिरेन --अमेजन नदी में 
प्रायी जाने वाली यह एक पक-सीन है जो फुप्फस वाली मछलियों अथवा 
डिपनोई की श्रेणी मे आती है | इसके फुप्फल और गिल्स (क्लोम) दोनों 
होते है। यह दक्षिण अमरीका तथा अनेक अन्य स्थानों मे पायी जाती 
है। पृष्ठ २१५ 

(५६) सेरेटोडस (बडा मुण्डा--आस्ट्रेलिया की फ़ुप्फल मछली) 
--यह डिपनोई है जो आस्ट्रेलिया में पेदा होती है। आकियोप्टेरिश्क--- 
यह एक लुप्त हो गया प्राणी है जो पक्षी वर्ग का सबसे प्राचीन प्रतिनिधि 
था| साथ ही साथ, उसमे सरीसृपों की भी चिशेषताएँ पायी जाती 
थी। पृष्ठ २१७ 

(६०) एंगेल्स यहाँ सम्भवतः हैकिल के उस कथन की ओर संकेत 
कर रहे है जिसमें उसने कहा था कि जिन सबसे सरल जीवो की जाँच- 
पड़ताल उसने की थी वे प्रोटीन के एकदम आकारहीन (बिना ढाँचे के) कण 
थे, --किन्तु, इसके बावजूद, जीवन के सारे आवश्यक कार्यो को वे पुरा 
करते थे । इन जीवो को उसने “मोनेरा” कहा था । देखिए : हैकिल की 
रचना, * 0०6 श०एञाणग०ष्टां8 6० 082787०7 (जीवों फी 
सामान्य आकारकी), खण्ड १, बलिन, १०६६, पृष्ठ १३३-३६ | पृष्ठ २२० 
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(६१) इओजून कंनाडेन्से (202007 ८क४0०75४)--कनाडा में. 
कैम्न्नी से पहले यानी चिखण्ड युग मे किये गये खोदाई के कार्यो के दौरान 
पाया जाने वाला एक जीवाइम जिसे प्राचीन आदिकालीन जीवो का 
अवशिष्ट माना गया है । इस जीवाश्म की सजीवी उत्पत्ति की धारणा का 
१८७८ में मोबियस ने खण्डन कर दिया था । पृष्ठ २२१ 

(६२) “&]65 ए48 ०७४०7 48 जक्षा, (888 68 शपह्टा'परा766 
8०४४”, गेटे के फास्ट में मेफिस्टोफिलीज्ञ का कथन, भाग १, उपभाग 
३। पृष्ठ २२४ 

(६३) एगेल्स यहाँ इटली के ज्योतिषश्ञास्त्री ए० सेक्‍की की पुस्तक, 
7)6 8076 (सूर्य) से उसके शब्द उद्धृत कर रहे है । जमेन संस्करण, 
न्रत्सविक, १८७२। पृष्ठ २२५ 

(६४) बराटेरिया (स्पेनी बराटो, यानी “ सस्ते” के आधार पर) --- 
यह वह नाम था जो अपनी रचना, डानक्विकृज्ञोट मे उस काल्पनिक द्वीप 
को सर्वान्तीज ने दिया था जिसका शासक सैन्को पान्जा था। पृष्ठ २३४ 

(६५) थेलियम की खोज क्रुक्स ने १८६६१ में की थी। क्रुक्स ने 
१०७४ भे रेडियो मीटर की रचना की थी -यह विकिरणो की तीक्रता 
को नापने का एक उपकरण था। पृष्ठ २४० 

(६६) सेन्‍्ट पीट्संवर्ग विश्वविद्यालय की भौतिक सोसाइटी द्वारा 
बनाये गये “अध्यात्मवादी प्रपंचों की जाँच-पड़ताल के कमीशन” की ओर 
यहाँ सकेत किया गया है। इस कमीशन को उक्त विश्वविद्यालय ने ६ मई, 
१८७५ को कायम किया था । २१ मार्च, १८७७६ को उसने अपने काम 
को पूरा कर लिया था । उन लोगो से जो रूस मे प्रेतात्मवाद का प्रसार 
कर रहे थे --यानी अक्साकोव, वटलरोब तथा अन्य लोगों से-- उसने 
कहा था कि “सच्चे” प्रेतात्मवादी प्रपंचों के सम्बन्ध मे वे उसे आवश्यक 
सूचना दें । इस कमीशन के सदस्यों में मेन्डीलीव, बोबी लियोव तथा ऋये« 
विच नाम के वैज्ञानिक भी थे । यह कमीशन इस निष्कर्ष पर पहुँचा था कि 
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“प्रेतात्मवादी घटनाएँ अचेतन मानसिक क्रियाओं, अथवा जानबूझकर किये 
जाने वाले छल-प्रंपच के गर्भ से पैदा होती हैं और प्रेतात्मवादी सिद्धान्त 
निरे अन्धविश्वास की चीज़ है ।” उसके निष्कर्ष गोलोस (वाणी) नामक 
पत्र के २५ मार्च, १८७६ के अक ८४ मे प्रकाशित हुए थे। कमीशन की 
सामग्री को भेण्डीलीव ने “प्रेतात्मवाद के सम्बन्ध में निर्णय देने के लिए 
आवश्यक सामग्री” के शीर्षक से १८७६ भे सेन्ट पीटसंबर्ग में प्रकाशित 


किया था । पृष्ठ २४४ 
(६७) मोजर्ट के आपेरा (गीति-ताट्य) जादू की बांसुरी की काव्य- 
कथा से । एक्ट १, दृश्य १८। पृष्ठ २४६ 


(६८) एंगेल्स यहाँ उन प्रतिक्रियावादी हमलो की ओर इशारा कर 
रहे है जो डारविनवाद के ऊपर, खास तौर से १८७१ के पेरिस कम्यून के 
बाद, जरमनी में किये गये थे । विरचाओ जैसे महत्वपूर्ण वैज्ञानिक ने भी, 
जिसने इससे पहले डारविनवाद का समर्थन किया था, १८७७ में यह सुझाव 
दिया था कि डारविनवाद की शिक्षा पर रोक लगा दी जाय क्योकि समाज- 
वादी आन्दोलन के साथ उसका घनिष्ट सम्बन्ध है और इसलिए वर्तमान 
सामाजिक व्यवस्था के लिए वह अत्यन्त खतरनाक है । पृष्ठ २४६ 

(६६) पोप कभी गलती नहीं कर सकते --इस अन्धमत की स्थापना 
पादरियों की परिपद ते १८ जुलाई, १८७० को की थी । जर्मन कैथोलिक 
धर्मशास्त्री डोलिजर ने इस अन्धमत को मानने से इन्कार कर दिया था । 
शुरू में मेज का विशप (बड़ा पादड़ी) कैटलर भी उसके विरुद्ध था, किन्तु 
थोडे ही दिनो बाद वह उसे मानने लगा था और फिर उसका कट्टर समर्थक 
बन गया था। पृष्ठ २४८ 

(७०) ये शब्द जीवशास्त्री टॉमस हक्‍्सले द्वारा लन्दन की दृन्द्वादी 
सोसाइटी के नाम लिखे गये पत्न मे से लिये गये है । टॉमस हक्‍सले को 
इस सोसाइटी ने उस कमेटी के काम में भाग लेने के लिए आमत्रित किया 
था जिसकी प्रेतात्मवादी प्रपंचों का अध्ययत करने के लिए उसने नियुक्ति 
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“की थी । हकक्‍्सले ने निमंत्रण को अस्वीकार कर दिया था और प्रेतात्मवाद 
के सम्बन्ध मे कई व्यंगपूर्ण बातें कही थी । २९ जनवरी, १८६९ की तिथि 
का उनका यह पत्र १७ अक्ट्वर, १८७१ को द डेली न्यूज़ मे प्रकाशित 
'हुआ था। डेवीज़ की पुस्तक रहस्यवादी लन्‍्दन मे भी, जिसका ऊपर उल्लेख 
“किया जा चुका है, प्रृष्ठ ३८५९ पर वह दिया गया है । पृष्ठ २४९ 
(७१) यहाँ जो टिप्पणियाँ तथा छोटे-छोटे अंश दिये गये है वे एगेल्स 
की कृति, प्रकृति में दन्द्रवाद मे से है। मास्को, १६५४, पृष्ठ २४५६-६२ 
“और २६८-६६ । यह श्षीर्पक माक्सवाद-लेनिनवाद के संस्थान ने दे 
दिया है । पृष्ठ २५१ 
(७२) टिप्पणी ५३ देखिए । पृष्ठ २५२ 
(७३) “876, ॥6 728एक्वं5 988 96507 66 ००६७ ॥५9७०65७” 
(श्रीमनू, उस परिकल्पना की मुझे कोई ज़रूरत नही थी ! ) --- नेपोलियन 
'ने लाप्लास से जब यह पूछा था कि खगोलीय यात्रिकी के सम्बन्ध में लिखे 
अपने ग्रन्थ मे उसने ईश्वर का क्यो नही उल्लेख किया था तो लाप्लास 
ने उसे यही उत्तर दिया था ! ,... पृष्ठ २५५ 
(७४) एंगेल्स यहाँ उस स्पीच का जिक्र कर रहे है जो “विज्ञान की 
उन्नति के लिए ब्रिटिश सघ” की १६ अगस्त, १८७४ को वेल्फास्ट में हुई 
एक वेठक मे ट्ण्डल ने दी थी। (यह स्पीच २० अगस्त, १८७४ के नेचर 
नामक वैज्ञानिक पत्रिका में प्रकाशित हुई थी ।) पृष्ठ २५६ 
.. (७५) टाणथाध प्रणा 6४६ हएप्राव०पप्रा : अपने ग्रंथ "आचार- 
शास्त्र” के प्रथम भाग की परिश्षेषिका मे स्पिनोजा ने लिखा है कि प्रकृति 
के सम्बन्ध मे पादड़ीवादी --धर्मशास्त्री दृष्टिकोण के प्रतिनिधियों का एक- 
मात्र तक लोगों के अज्ञान को अपील करना होता है । पृष्ठ २५७ 
(७६) हाइने की कृति, एपोलगाद (470०80/) । - पृष्ठ २६१ 
(७७) टूविजेन स्कूल --वाइबिल के सम्बन्ध मे शोध तथा आलोचना 

'का कार्य करने के लिए यह एफ. वेयर द्वारा १९वीं शताब्दी के पूर्वार्ध 
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स्थापित 'किया गया एक स्कूल था। उसके मानने वालों ने बाइबिल की' 
जो बुद्धिवादी आलोचना की वहु इस असंगति के लिए प्रसिद्ध है कि उसके 
ये अनुयायी चाहते थे कि बाइबिल की किन्ही स्थापनाओं को ऐतिहासिकः 
रूप से सच्चा मान लिया जाय । एक विश्वसनीय ऐतिहासिक स्त्रोत के 
रूप मे बाइविल की प्रामाणिकता के विषय मे सन्देह पैदा करने के सिल- 
सिले मे इस स्कूल ने बहुत काम किया था, यद्यपि उसका मंशा यह नही 


था।. : पृष्ठ २७३ 
(७८) देखिये :कार्ल मार्से और फ्रेडरिक एंगेल्स द्वारा लिखित 
जर्मन विचारधारा । पृष्ठ र८५ 


(७६) एंगेल्स के दिमाग में हाइने की वह टीका है जो “दर्शन में 
जन क्रान्ति” के ' सम्बन्ध में अपने निवन्‍्ध, 27 (९४०४०४6 ता 
एथाह्ंणा प्रात ए970509076 ॥ 70070807]970 (धर्म और दर्शन का 
जर्मन इतिहास) मे उन्होने की थी। यह निबन्ध १८३३ में लिखा गया 
था। पृष्ठ ८८ 

(५०) मैक्स स्टर्नेर की रचना, छा आंगरशं8० णाते $िल सं8था- 
धणा (“अहस और स्वयम्‌ उसी का”) की ओर सकेत है | यह १८४५ 
में लाइपजिग मे प्रकाशित हुई थी । पृष्ठ २६६ 

। , (८१) फ़ायरबाख का ग्रन्थ, 085 जै८४०॥ १९४ ए_फ्राश्रक्षातीएा5 
(ईसाई धर्म का सार) १८४१ में लाइपज़िग में प्रकाशित हुआ था। 


पृष्ठ २६६ 
(८२) वरुण (नेपच्यून) --इसकी खोज एक जमंन ज्योतिविद, 
जोहान गाले ने १८४६ मे की थी । पृष्ठ ३०६ 


(८३) “सर्वोच्च सत्ता” की पुजा-व्यवस्था कायम करने के लिए 
रोब्सपियर द्वारा किये जाने वाले प्रयत्त की ओर यहाँ सकेत किया गया 
हे पृष्ठ ३९९ 

(८४) सादोवा का स्कूल सास्टर -- १८६६ के आस्ट्रो-प्रशियाई युद्ध _ 
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मे सादोवा मे हुई प्रशियाई विजय के बाद से जमेत प्रचारकों ने इस 
भुहाविरे का इस्तेमाल करना शुरू कर दिया था | सकेत यह था कि प्रशिया 
की विजय का कारण प्रशिया की सार्वजनिक शिक्षा-व्यवस्था की श्रेष्ठता 
थी। पृष्ठ ३२७- 

(८५) राडामेन्यस (7१॥80477077005)-- ग्रूवानी पौराणिक 
गाथाओ में पाये जाने वाले कठोर न्यायाधीश का प्रतीक । पृष्ठ ३२७ 

(८६) अल्बीजेन्सेज़, देखिए टिप्पणी ३६। पुष्ठ ३४५३ 


(८७) इस दाब्द का इस्तेमाल उस जर्मन साम्राज्य ( जिसमे 
आस्ट्रिया नही था ) के लिए इस्तेमाल किया गया है जिसकी १८७१ मे 


प्रशिया के नेतृत्व मे स्थापना हुई थी । पृष्ठ ३५६ 
(८८) एग्रेल्स की कृति, परिवार, निजी सम्पति और राजसत्ता 
की उत्पत्ति की ओर सकेत है। पृष्ठ ३६४५ 
(५६) देखिए : काल माक्स, पूंजी, पुस्तक १, मास्क्ो, १६५४, 
अध्याय १०, पृष्ठ २३१-३०२। पृष्ठ ३८२ 


(६०) यहाँ पी० वार्थ की पुस्तक, /96 (68०४०॥४४०॥॥[0809- 
776 68७४ पाव 66० छल्टुनाक्षाल 99 शा ४5 एात॑ पह्चायएन 
शा (होगेल का इतिहास का दर्शन तथा सावस ओर हार्टमेन तक, के. 
हीगेलवादी) से मतलब है। यह पुस्तक १८९० में लाइपञज्िंग मे निकली 
थी। पृष्ठ ३८5२ 


(६१) वोरवादस--गोथा की एकता कांग्रेस के वाद से जमेल 
सोशल-डैमोक्रेटिक पार्टी का केन्द्रीय पत्र । १८७६-७८ में लाइपजिंग 
में प्रकाशित । पृष्ठ ३८६ 

(६२) मार्क--यह पुराना जर्मन समुदाय था। “मार्क” के शीरपक 
के अन्तर्गत जमंत किसानों के प्राचीन काल से अब तक के इतिहास की 
संक्षिप्त रूपरेखा एंगेल्स ने तैयार कर दी थी । इसे उन्होंने अपनीः 


'छ८र ; घर्में 
पुस्तक, समाजवाद : काल्पनिक और वैज्ञानिक के प्रथम जर्मन संस्करण 
के एक परिशिष्ट के रूप में लिखा था । पृष्ठ ३८७ 
(६३) भज्ञेयवाद (8270»0०॥70)-यह शब्द यूनानी उपसर्य 
23, (नहीं) और 8705, (ज्ञान) के मेल से बना है। यह दर्शन 
भौतिक वस्तुओं के अस्तित्व को तो स्वीकार करता है, किन्तु कहता है 
कि वे क््षेय है । पृष्ठ ३८९ 
(६४) इस संग्रह के पृष्ठ ७६ से पड तक देखिए ।. प्रृष्ठ ३६२ 
(६५) ब्रदर जोनेयन (97077 उणाश्ाक्षा) --अकिल सैम 
(साम चाचा) से पहले इन्ही शब्दों का इस्तेमाल किया जाता था। 
पृष्ठ ४११ 
(६६) पुनरत्यानवाद (२८एंएशीआ॥)--घधर्म के गिरते हुए प्रभाव 
को फिर से उठाने के लिए चलाया गया एक घांमिक आन्दोलन | 
पृष्ठ ४११ 
(९७) आल्मोराविदूस ( 77029 ं065 ) --११वी और शश्वी 
शताब्दी का उत्तरी अफ्रीका तथा दक्षिणी स्पेन का एक वर्चर (8०9७7) 
सामन्ती राजवंश । अल्मोहद (%&]707905) --एक वर्वर -सामन्ती 
राजवंश, जिसने अल्मोराविदों को हटा दिया था और १२वीं और 
१३वीं शताब्दियो मे शासन किया था। खारतुन का मेहदी, मोहम्मद 
अहमद (१८४४-१८८५) पूर्वी सुडान में अंग्रेजों तथा अन्य योरोपीय 
उपनिवेशवादियों के विरुद्ध वहाँ के किसानो तथा खाना-बदोशो के राष्ट्रीय 
विद्रोह (१८८१-१८८५) का नेता था । इस विद्रोह के फलस्वरूप, १८६८ 
में इत उपतनिवेशवादियो को वहाँ से भागना पड़ा था । - पृष्ठ ४२३ 
(६८) हवाला कमोडियन की रचना, (0७७॥ 890००४८०व०एम . 
20एश508 3762605 2. 8७॥65 (यहुदियों और काफिरों के विरुद्ध 
क्षमा-याचना का गीत) का है । .... पृष्ठ ड३४ 
(६६) कवाला (0४002०)--एक, रहस्यवादी घामिक सिद्धान्त 
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जिसका जादू के साथ सम्बन्ध था तथा जो यहूदियों में व्यापक रूप से 
फीला हुआ था । पृष्ठ ४३४ 

(१००) नौस्टिक ((आ०४808) --प्रारम्सिक ईसाई धर्म के अन्दर 
पायी जाने वाली एक घाभिक रहस्यवादी धारा । दर्शन की यह एक 
प्रतिक्रियावादी सारे-सग्रही (भ्रमरवादी) घारा थी । पृष्ठ ४३ प्‌ 

(१० *) क्षेन्द-अवस्ता (2०70-40 ४८४७) ---जो रोआस्ट्रियाई धर्म 
की “पवित्र पुस्तकों” का संग्रह । यह धर्म प्राचीन फारस, अजरबैजान 
तथा मध्य एशिया मे फैला हुआ था। यह खयाल किया जाता है कि 
यह सग्रह ईसा पूर्व की नवी शताव्दी तथा वर्तमान तीसरी शताब्दी के 
बीच तैयार किया गया था। पृष्ठ ४५५- 


नामों की अनुक्म णिका 


[अ ] 


अगासिज्ञ, जीन लुई रोडौल्फे 
(१८०७-१८७३) : स्विस प्रकृति- 
वादी, डारविनवाद का विरोधी; 
“देवीसृष्टि” की घारणा का सम- 
थक ॥ २५४,२५६ 
अल्ब्रेख््त, फार्ले (१७८८-१८४४): 
वाइटलिग का अनुयायी, स्विटजर- 
लण्ड में ईसाई धर्मी समाजवाद 
का प्रचार करता था। ४२७ 
'अलेक्ज़ेन्डर महान्‌ (सिकन्दर महान्‌, 
ईसा पूर्व. ३५६-३२३ ) ४ प्राचीन 
काल का विख्यात सैनिक और 
राजनीतिज्ञ; मैसीडोन का बाद- 
शाह (ईसा पूर्व ३३९-३२३) 
२६, ४४६ 
अनवसाभोरस क्लांसोमीने (एशिया 
साइनर) का (ईसा पूर्व ५००- 


४२८) : प्राचीन यूनानी भौतिक- 
वादी दाशनिक; अधाभिकता का 
अभियोग लगाकर सारे जीवन के 
लिए उसे एथेन्स से निकाल 
दिया गया था। ८०,रेपहै 
अन्टोनियस, पियस (८५६-१६१) : 
रोमन सम्राट्‌ (१३८-१६१) 
४गे२ 

भरिस्टॉटल (अरस्तू, ईसा पूर्व ३८४- 
३२२): प्राचीन काल का महान्‌ 
विचारक; दर्शन मे वह भौतिक- 
वाद और भाववाद के बीच इधर- 
उधर होता था; दासों के स्वामी 
वर्ग का वह सिद्धान्तकार था। 
२६,४७ 

अर्नोल्ड, एन्टोनी (१६१२-१६६४): 
फ्रान्‍्सीसी दाशनिक, ज्ञानवोध के 
देकातेंवादी भाववादी सिद्धान्त का 
समर्थक, अधिभूतवादी । ७८ 


नामों की अनुक्रमणिका कम 


झरनल्ठ, ब्रेल्किया का (११००८ 
१ १५५) : इटली का राजनीतिक 
सुधारक, पोर्ष तथा पादरियों के 
विरुद्ध जन आन्दोलन का उसने 
नेतृत्व किया था, विधर्मी होने के 
अभियोग मे रोम में उसे फासी दे 
दी गयी थी । १२८, १३० 


[आ |] 


आउरबाख, वर्थाल्ड (१८१२- 
१८५२) : उदारवादी विचारधारा 
का जन लेखक ; वाद मे विस्मार्क 
का कट्टर समर्थक बन गया था । 
; ११७,१२० 
आकराइट,. रिचर्ड (१७३२- 
१७६२) ४ औद्योगिक क्रान्ति के 
जमाने का एक बडा अग्नेज़ व्या- 
पारी; पिछले कई आविष्कारों 
का उपयोग करके उसने कताई 
' के साचे का डिजाइन तैयार किया 
' था और उद्योग मे बड़े पैमाने पर 
उसके उपयोग को चालू कराने से 
मदद दी औ। , , ४०८ 
आऑगस्टीन, सेन्ट (३५४-४३०) 
हिप्पो का विशप (बडा पादड़ी) 


बम 


ईसाई धर्मणास्त्री तथा भाववादी 


दाशेनिक | ४२ 
ऑगस्टस (६३ ईसा पूर्व से १४ 
ईसवी तक) : रोमन सम्राट 


(ईसा पूर्व २७ से ईसवी सन्‌ १४ 
तक) ।. २६१, २८१, ४५३ 
आइयमब्लिकस (मृत्यु लगभव ई० 
सन्‌ ३३०) : रोमन साम्राज्य के 
पतन काल का एक दार्शनिक ; नव- 
प्लेटोवादी, रहस्यवादी । २३७ 


भाईखोनें, जोहान फ्रेडरिक(१७७९- 
१८०५६) : प्रशिया का शिक्षा मत्री 
(१८४०-१ ८४८) ; _ प्तिक्रिया- 
वादी । , १०९६ 

॥ ः॥ 

[हि] - 
इरेनियल (१३०-२०२ ईसवी) : 
एशिया माइनर से आया यूनानी 
१७७ ईसवी से वह लियोन्स का 
विशप (वडा पादड़ी ) था; “धर्म- 
द्रोही वातो के विरुद्ध” का लेखक 
- ईसाई धर्म की हिमायत करते 
, हुए और भी कई रचनाएं उसने 


“लिखी थी । २८०, २८१, ४५४, 


| 5... ४५४, ४५६ 


४85६ 
[ए |] 
एचल्‍ल्ड, जौज हेनरिख्र (१८०३- 
१८७५) : जर्मन दार्शनिक तथा 
प्राच्य विद्यागास्त्री, वाइविल में 
भी शोवकार्य किया था । 
२६२, ४५२ 
एड्रिवन (अथवा हेड़ियन) (ईसवी 
सन्‌ ७६-१३८) : रोमन सम्राट 
(११७-१३८) ३२२ 
एसकिलस (५२५-४५६ ई० पृ०): 
प्राचीन यूनान का प्रमुख दुखान्त 
नाटककार, क्लासिकल दुखान्त 
' नाटकों का रचयिता | प्र 
एन्टियोकसः चतुर्थ. एपीफ़ेन्स : 
सीरिया का वादगाह (१७५- 
१६४ ई० 'पुृ०), सिल्यूकिडीज़ 
राजवंश का ४३५ 
'एप्पियानस (ईसंवी सन्‌ की प्रथम 
शताब्दी के अन्त से द्वितीय 
शताब्दी के आठवें दशक तक) : 
प्राचीन रोम का प्रमुख इतिहास- 
'कार। ३४६ 
एदाले, एन्टोनी (१८५१ में उसे 
भपट्सवरी का अर्छ बना दिया 
“गया था) (१८०१-१८५५): 
' ब्रिटिद्ा राजनी तिज्ञ, दोरी | १६८ 


एस्टन, लुई (१८१४-१८७१) : 
जर्मनी का निम्न पूंजीवाद लेखक | 
११७ 

एकरमान, जो ॥न पीटर (१७९२- 
१८५४) : जर्मन लेखक; “गेटे के. 
साथ बातलाप” का लेखक और 
प्रकाशक । ११७ 


एंगिलहाड्, मागडलोना फिलिपाइन 
(गाटेरर) (१७५६-१८३१) : 
प्रायः अनात जर्मन कवियित्री । 
११७ 

एपीक्यूरस (ई० पूर्व ३४१-२७० ) : 
प्राचीन यूनान का प्रमुख भोतिक- 
वादी दार्शनिक; अनीश्वरवादी । 
१३, १४, १५, २६, ७७, १७८५ 
२६२, २६९ 


[ ओ | 


ओकेन, लारेन्‍्ज् (१७७६-१८५१): 
जमंन प्रकृतिवादी तथा प्राकृतिक 
दाशनिक।..._ २१६ 

ओरटठिस, गियामेरिया (१७१३० 
१७६०): वेनिस का भिक्षु, १८वीं 


: शताब्दी में आथिक विषयो का 


प्रमुख लेखक | १८२ 
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ओथो, मार्कस सेल्वियस ।ई० सन्‌ 
३२-६९) : रोमन सम्राट (६६) । 
रृ८१, ४५३, ४५६ 

ओवबेन, रौबर्ट (१७७ १-१८५८) : 
भहान्‌ अग्रेज़ कल्पनावादी समाज- 
वादी, उसके विचार श१६वीं 
शताब्दी के भौतिकवादियो के 


विचारों से बहुत मिलते थे । 
८६,८५६, ३६२, ३६३ 
[औ |] 
औरंगजेब (१६१८-१७०७) 


हिन्दुस्तान क' शाहशाह (१६५८- 
१७०७), महान्‌ मुगल राजवश 
का सदस्य । १६० 


[क | 


क्लार्क, सेमुअल (१६७५-१७२६): 
अंग्रेज धर्ंशास्त्री तथा भाववादी 
दार्शनिक |, श्८ 

वर्वेसने, फ्रासेज़ (१६६४-१७७४): 
प्रमुख फ्रान्सीसी अर्थशास्त्री, भू- 
अर्थशास्त्रीय मत का सस्थापक, 
पेशे से चिकित्सक। १८२,१८३ 

वलाडियस (ई० पू० १० से ई० सन्‌ 


५४ तक) : रोमन सम्राट (४१- 
५४)। २८०१, ४३५, ४५३, ४५४ 
कमोडियन (ई० सन्‌ की तीसरी 
शताब्दी) : लैटिन कवि; विध- 
भियो के विरुद्ध उसकी दो ईसाई 
धर्मी कविताएँ अब भी मिलती 
हैं । ४३४ 
कंडोरसे, जाँ अन्तोनी (१७४३- 
१७६४) : फ्रान्सीसी पूँजीवादी 
समाजशास्त्री तथा प्रचारक, १ ८वी 
दताव्दी की फ्रान्सीसी क्रान्ति के 
समय उसने जिरान्दिस्तो का साथ 
दिया था । ४८, १८१ 
कालविन, जीन (१५०९-१५६४) : 
धर्मं-सुधार आन्दोलन की प्रमुख 
हस्ती; कालविनवाद की नीब 
डाली--यह उस प्रोटेस्टेन्टवाद का 
एक सिद्धान्त था जो उस समय 
स्विटजरलैण्ड, नीदरलैण्ड्स, ग्रेट 
ब्रिटेन और फ्रान्स में व्यापक रूप 
से फैला हुमा था । 
२०४, ३५४, ४०९१ 
कार्टराइट,  एडसण्ड  (१७४३- 
१८२३) : प्रमुख अंग्रेज आवि- 
प्कर्ता ४०८ 
कान्ट,. इमनुअल (१७२४- 
१८०४): प्रमुख जर्मन दार्शनिक, 


हंपफ 


श्यवीं शवाब्दी के अन्त ओर 
१९वी शतादव्दी के प्रारम्भ में 
उसने जर्मन भाववाद की स्वथा- 
पना की थी। २०९-२१४, २५४, 
२६९० ,३०५, ३०७,३ ६१४, २१५, 
३२८, ३८०, २९६ 

कॉबर्ड, पिलियम (१६५६- 
१७२५): अग्रेज चिकित्सक तथा 
भौतिकवादी दाशेनिक, अमर 
मात्मा तथा अभौतिक तत्व के 
अस्तित्व की अन्च बातों को उसने 
अस्वीकार कर दिया था । ८२, 
३६२ 

कान्दिलाक, एतीनी घोनो ( १७१५- 
१७८०) . फ्रास्सीसी दार्शनिक, 
सम्वेदनावादी, लौक का अनुयायी, 
ईश्वर को मानने वाला । छ८, ८३े 
कुल्हमान, जोर्ज ;: भडकाने का 
काम करने वाला आस्ट्रियाई सर- 
कार का एक दलाल, पक्का घू्ते 
था, “'पैंगम्बर बनने का स्वाग 
रचता था; स्विटजरलंण्ड मे जर्मन 
कारीगरो के बीच, जो वाइटलिंग 
के समर्थक थे, उसने “सच्चे 
समाजवाद” के विचारों का 
प्रचार किया था । ४२७, ४श८- 
४२५९ 


$ 


धम 


क्रम, विल्हेल्‍म द्रागोड (१७७०- 
१८४२): जर्मन भाववादी दा्ं- 
निफक । ११७ 

क्रक्‍्स, विलियम (१८३२१-१९१९) : 
अग्रेज भोतिकधिज्ञ और रसावन- 
शास्त्री; प्रेतवाद के लिए अपने 
उत्कट उत्साह की वजह से बवैज्ञा- 
निक के रूप मरे उसने अपनी मिट्टी 
पलीद कर ली थी । र४०- 

२४३, २४४-२४८ 

फ्वियर. जौजेंज़् (१७६९-१८३२) : 
महानू फ्रान्मीसी प्रकृतिवादी, 
जीवशास्त्री तथा पुरा-प्राणि- 
जास्त्री; साथ ही साथ “विप- 
त्तियो” के प्रतिक्रियावादी, भाव- 
वादी सिद्धान्त की भी हिमायत 
वह करता था। २११२, २५४ 

फैवानिस, पियरे जा जौज (१७५७- 
१८०८) : फ्रान्मीसी चिकित्सक 

' और भौतिकवादी दार्शनिक । ७७ 

कंबे, एतीनव (१७८८-१८५६ ) 
फ्रान्सीसी प्रचारक, शान्तिमय 
कझत्पनावादी साम्यवाद का प्रति- 
नधि, 'इकारिया की यात्रा का 
लेखक । पद 

कंलबिन, जीन : देखिए --काल- 
विन । 
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, कलीग्रुला (ई० सन्‌ ११से ४१) : 
.. रोमन सम्राद्र (३७-४१ ईसवी) । 
श्प १, ४५३ 
कैम्पानेला, टोमासो (१५६८- 
१६३६) - इटालवी दार्शनिक, 
कल्पनावादी साम्यवाद का प्रार- 
म्भिक प्रतिनिधि, धर्म और राज- 
तीति सम्बन्धी उसके विचारो के 
लिए कैथोलिक चर्च (घर्मं सघ) ने 
उसको बहुत सताया था। ४७ 
कंन्टीलो, रिचर्ड (१६८०-१७३४) : 
आयरिश अथ्थश्ञास्त्री तथा व्या- 
पारी, कृध्यर्थशास्त्र सम्बन्धी 
सिद्धान्त का पूवजन। . _ १८३ 
कैरियट, .. मोरित्ज़॒ (१८१७- 
१८९५) : जर्मन भाववादी दार्श- 
निक, सीन्‍्दर्यशास्त्र का प्रोफेसर । 
_ ११७ 
कंपलर, जोहान (१४५७१-१६३०) : 
जमंत खगोलवेत्ता, कॉपरनिकस 
की शिक्षाओ के आधार पर उसने 
गृहों के सचलन के नियम खोज 
निकाले थे; इन खोजो ने जगत्‌ 
सम्बन्धी घामिक घारणाओ पर 
जबर्दस्त प्रहार किया था । 
२०५, २५३ 


केटेलर,  विलहेल्‍म. (१८११- 


१८७७) . मेन्‍्ज का विद्यप | २४८ 
कोवालेव्स्की, मंक्सिम मं॑क्सिसोधिच 
(१८५१-१९१६) : रुसी पूजी- 
वादी समाजश्यास्त्री, इतिहासकार 
तथा न्यायशज्ास्त्री; आदिमकालीन 
पचायती व्यवस्था सम्बन्धी 
शोधकार्य के लिए प्रसिद्ध । ३८७ 
कोपेन, काले फ्रेडरिक (१८०८- 
१८६३) : जमंन उद्रवादी प्रचारक 
तथा इतिहासकार; नौजवान 
हीगेलवादी । १४ 
वलौपस्टॉक, फ्रेठरिक गाटलियेब 
(१७२४-१८०३) . जन कवि, 
नचालोक के जर्मन पूजीवादी 
प्रतिनिधियों में से एक 4 १२२ 
कौप, हरमान फ्रान्न (१८१७- 
१८१९२) जमंन रसायनझास्त्री । 
इर० 
कौबडेन, रिचर्ड (१८०४-१८६४५): 
अग्रेज मिल मालिक, पूजीवादी 
राजनीत्तिज्ञ, मुक्त व्यापार का 
समर्थक, फसल-कानून-विरोधी 
सघ के सस्थापकों में से एक । 
४१७ 
कौलिस, एन्टनी (१६७६-१७२९) : 
अग्नेत भौतिकवादी दार्शनिक, 
आत्मा की अमरता के सम्बन्ध में 
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-घारमिक अन्धमत को मानने से 
उसने इन्कार कर दिया था। 
८२, ३९२ 
कौन्सटेन्टीन प्रथम (महान) (ई० 
सन्‌ २७४-३३७) : रोमन सम्राद्र 
(३०६-३३७) । २५९, ४३२, 
४३६ 
कौपरनिकस (फोपरनिक), निको- 
लस (१४७२-१५४३ ) : महान्‌ 
पोलिश खगोलवेत्ता, जगत्‌ की 
सूर्य-केन्द्रीय व्यवस्था का सस्था- 
पक । इस व्यवस्था ने जगत्‌ की 
धाभिक धारणाओ पर जर्वदस्त 
' प्रहार किया था। कैथोलिक गिरजे 
ने उसके सिद्धान्त का हर तरह से 
दमन किया था । ४६, २०४, 
२०८, २५२, ३०६ 
क्रोमबेल, ओलीवर (१ ५९९- 
१६५८) : इगलिस्तान की १७वी 
शताब्दी की पूंजीवादी क्रान्ति का 
नेता, पूंजीपति वर्ग तथा 'नये अभि- 
जांतवर्ग' का नेता, १६५३ से 
ह इगलैण्ड, स्कॉटलैण्ड तथा आयर- 
लैण्ड का लार्ड प्रोटेक्टर (सर- 


क्षक) । ४०२ 


शा 


धर्म 


[ग] 


गसेण्डी, पियरे (१५९२-१६५५) * 
प्रमुख फ्रास्सीसी भोतिकवादी दार्श- 
निक, एपीक्यूरसवादी .सिद्धान्तो 
की उसने पुनस्थपिना की थी; 


- भौतिकश्ञास्त्री तथा गणितज्ञ । 
१३, १४, ७७ 


गाल्वा, सरवियस सलपीसियस (५ 
ई० पूर्व से ६६ ई० सन्‌ तक) 
रोमन सम्राट्र (५९-७१) 


> रृ८ है, ४५३ 
गाटे्‌रर--देखिए, एंगिलहार्ड, मेक- 
दलीना । फिलिपाइन ११७ 


गाले, जोहान माद्गफ्राइड (१८१२- 
१९१०): जर्मन खगोलवेत्ता 
, वरुण को इसी ने खोजा था 
(१८४६) | ३०६ 
गिबन,एडवर्ड (१७३७-१७९४) : 
अंग्रेज पूंजीवादी इतिहासकार, 
“रोमन सांम्राज्य के क्षय और _ 
पतन का इतिहास का लेखक; 
इसमे उसने प्रमाणित किया था 
कि जिन कारणों ने रोम को 
सबसे पहले कमजोर किया था 


और फिर क्षय की तरफ पहुंचाया 
था उनमे ईसाई धर्म प्रमुख था। 
१५७ 
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गरिज्ञों, फ़ान्सेस पियरे (१७८७- 
१८७४) :' फ्रान्सीसी पूजीवादी 
इतिहासकार तथा राजनेता । 

३४४ 

गुदज़कोव, काले (१८११-१८७८): 
जर्मन लेखक, “नौजवान जममंनी'' 
का एक प्रतिनिधि, १८३८- 
१८४२ में “हेलीग्राफ फुर डयूश- 
लैण्ड” नामक पत्रिका का सम्पा- 
दक । ११७ 

ग्रन, काले थियोडर (१८१७- 
१८८७) : जमंन निम्न-पूजीवादी 
प्रचारक, तथाकथित सच्चे समाज- 
वाद का एक प्रतिनेघि। ३०१ 

गूल्ड, जे (१८३६-१८९२) - अम- 

-रीकी वैकर और रेलो का बाद- 
चाह । ३७५ 

गे, जूल्स (लगभग १८०७ १८७६): 
फ्रान्मीसी कल्पनावादी कम्युनिस्ट | 

> प्७ 

गेटे,,, जोहान वोल्फगांग. फॉन 

(१७४९-१८३२) महान जर्मन 
लेखक तथा विचारक | , 

११६, २९४, ३११ 

ग्रेबिल, कौनराड-ज़्यूरिच मे अना- 

वेपटिस्ट (पुनर्दीक्षा मे विश्वास 

करने वाले) सम्प्रदाय का नेता, 


मुजर का अनुयायी; दक्षिण जमेनी 
का क्रान्तिकारी आन्दोलनकर्त्ता । 
१५५ 

गेलिली, गेलीलियो (१५६४- 
१६४२): महान्‌ इटालवी भौतिक- 
शास्त्री और खगोलवेत्ता, यां त्रिकी 
की नीव डालने वाला; प्रगति- 
शील विश्वदर्शन का दृढ समर्थक , 
१६३३ में, धामिक अदालत ने 
उस पर इस वात के लिए मुक- 
दमा चलाया था कि वह कहता 
था कि पृथ्वी सूर्य की परिक्रमा 
करती है। २५३ 
गोरेस, जोसेफ़ फॉन (१७७६- 
१८४८) : जर्मन प्रतिक्रियावादी 
रोमान्सवादी लेखक, भापाश्षास्त्री 
तथा इतिहासकार; कैथो लिकवाद 
का समर्थक । डड 
ग़फ़रोरर, आगस्ट फ्रेंडरिक(१८०३- 
१८६१) ईसाई धर्म तथा गिरजे 
का जर्मन इतिहासकार; टूविजेन 
सम्प्रदाय का प्रतिनिधि, फ्राईवर्ग 
विश्वविद्यालय मे' प्रोफेसर | २७४ 


ग्रोटियस, ह्यू गो (१५८३-१६४५) 
ड्च न्यायशास्त्री, पूजीवादी 
अन्तरराष्ट्रीय कानून का संस्था- 
पक, प्राकृतिक नियम के प्रथम, 


सिद्धान्तकारों मे से एक । ४७ 


४६२ 


ग्रोव, विलियम रोबर्ट (१८११- 
१८१९६) . अग्रेज न्यायश्ास्त्री 
भर भौतिकथ्यास्त्री । २१३, २५४ 

ग्रीसवेनर, रोबर्ट (१८०१-१८९३): 
अंग्रेज रईस, दक्षिणपंथी छ्विंग । 


१७०, १७६ 

[>्घ| 
घिलेनी,. फ्रेडरिक. विलहेल्‍्म 
(१८०७-१८७६) . जमंन इति- 


हासकार तथा धर्मशास्त्री । ११७ 


[| 
चार्टसस प्रथम (१६००-१६४६) 
इंगलैण्ड का बादशाह (१६२५- 
४६); इगलिस्तान की १७वीं 
शताव्दी की पूंजीवादी ऋष्ति के 
समय उसका सिर काट दिया 
गया था । ११०, ४०२ 
चार्मंस, टौसस (१७८०-१८४७): 
अग्रेज प्रोटेस्टेन्टवादी धर्मंगास्त्री 
तथा अर्थभास्त्री, माल्थस का अनु- 
यायी । १८२, १८५ 


[ज | जे 
जिज्ञका, जान (लमभग १३६० से 
१४२४) प्रमुख चेक सैनिक और 


राजनेता; हुसाइट आन्दोलन का 
एक नेता, चेक लोगो का जन- 
प्रिय नायक । ४२२ 
जूल, जेम्स प्रेसकाद (१८९१८- 
१८८९): अग्रेज,- भौतिकशास्त्री 
निसने ऊर्जा की भविनाशिता 
तथा रूपान्तरण के नियम को 
प्रयोगात्मक रुप से सही सिद्ध कर 
दिया था । ५... २१३ 
जूलियन (“विश्वासघाती जूलि- 
यन?) (लगभग ३३१ से ३६३ 
ईसवी। . रोमन सम्राट (३६१- 
३६३, । है २७ 
जोखिम, फ्लोरिस का (कालाब्रीज़) 
(लगभग ११३२ से १२०२): 
इटली का एक मध्ययुगीन रहस्य- 
वादी, “यीशु के दुबारा आने” 
तथा “स्वर्ण युग”” (ईसा मसीह 
के शासनकाल) का प्रचारक; 
कैथोलिक गिरजे ने उसकी 
शिक्षाओ को अधामिक घोषित 
कर दिया था । १४२ 
जोहान (१४६८-१५३२): सेक्सनी 
का ड्यूक, १५२४ से सेक्सनी का 
निर्वाचक; टॉमस मुजर- के दमने- 
कर्ताओ में से एक; १५२५ में 
तुरिंगिया के विद्रोही किसानो से 


तामो की अनुक्रमणिका ४६३ 


बदला लेने के लिए उसने दमन 
संगठित किया था ।' १४९ 
ज्ौलनर, जोहाव कार्ल फ्रेडरिक 
(१८5३४-१८८२) : जर्मन भौतिक- 
शास्त्री तथा खगोलवेत्ता; अध्या- 
त्मवाद का समर्थक । श्थ४ 
जौर्ज (१४७१-१५३९) * सेक्सनी 
का ड्यूक( १५००-१५३९), १२२४५ 
में तुरिगिया के विद्रोही किसानो 
के हृत्याकाण्ड का एक सगठन- 
कर्त्ता । १५२ 
जौर्ज चतुर्थ (१७६२-१८३० ) : इग- 
लैण्डका वादशाह(१८२०-१८३०) 
१६५९-७० 


0, 


टक्कर, जोशिया (१७१२-१७६६) 
१८वी शताब्दी के मध्यक्राल का 
अग्रेज पादडी और अर्थंभ्ास्त्री , 
एडम स्मिथ का पूर्वेज । १८३ 

टाइवेरियस (टिवेरियस ई० पूर्व ४२ 
से ३७ ई०) रोमन सम्राट 
(१४-३७) । २६६, २८१, ४५३ 

दाइलर, वाट (मृत्यु १३८१) - 
१३८१ के इगलैण्ड के सबसे बड़े 
किसान-विद्रोह का नेता । १३१ 


टाऊनसेण्ड,' जोसेफ़ (१७३६- 
१८१६) : अग्रेज पादडी, भूगभे- 
जास्त्री तथा समाजशास्त्री; 
माल्थस का सैद्धान्तिक पुर्वेण, जन- 
के सख्या अवेज्ञानिक सिद्धान्त का 
प्रचारक । १८१, १८२ 

टाल्मीज, मिस्र का शाही व 
(३०४५-३० ई० पूर्व) ३६५ 

हिडल, जीन (१८२०-१०९३) * 
अग्नेज भौतिकश्ास्त्री, भौतिक- 
वादी; अपनी रचनाओ मे प्रकृति 
के विकास में नेसगरिक हाथ होने 
की वात को उसने अस्वीकार 
किया था । २५७ 

हेम्पुल, विलियस (१६२८-१६६६, . 
अग्रेज राजनयिक, अर्थज्ञास्त्र विप- 
यक कई रचनाओ का लेखक, 
व्यापारी, विलियम तृतीय का 
सलाहकार । १८३ 

टेसीटस, पब्लियस कोरनेलियस 
/लगभग ५५ से १२० ई०) . 
रोम का प्रसिद्ध इतिहासकार | 
२६६, २८०, ४३५, ४५४, ४६१ 

टोरीसेली एवेन्नलिस्ठटा (१६०८- 
१६४७) * इटालवी भौतिकथभास्त्री 
तथा गणितज्न; गैलीलियो का 
शिष्य । २०४ 


8६४ 


टौल्मी, क्लाडियस (ईसवी सन्‌ की 
दूसरी शताब्दी ) : प्राचीन यूनान 
का गणितज्ञ, खगोलवेत्ता तथा 
भूगोलविज्ञ, संसार की सूर्य-केन्द्रीय 
व्यवस्था के सिद्धान्त का सस्था- 
पक ) २०५४५ 


[डे | 


डन्स, स्कौटस, जौन(लगभग १२६४- 
१३०८) : मध्ययुग का विद्या- 
डम्बरी दार्णनिक, नामवाद का 
प्रतिनिधि ८०, रे८६ 

ड्यूरिंग, यूजेन (१८३३-१९२१) - 

भौडा ज़मंन भौतिकवादी, गोचर- 
वादी तथा प्रतिक्रियावादी निम्त 
पूंजीवादी समाजवाद का भ्रमर- 
वादी सिद्धान्तका र, माक्सवाद का 
शत्रु। १९२, १९३, (९७, ३८४, 
3ेप५-रे८प९ 

ड्यूरेर, अल्थ्रेड़्त (१४७ १-१५२८) : 
महान्‌ णर्मन चित्रकार तथा 
नक्काडा, मूर्तिकार तथा वास्तु 
कार; जमंन चित्रकला के नव: 
जागरणवादी सम्प्रदाय का एक 
प्रमुख प्रतिनिधि । २०२ 
डारविन, चाल्स | १८०६-१८<२)] : 


महान्‌ अग्रेज प्रकृतिवादी, जातियो 
की उत्पत्ति और विकास के 
सिद्धान्त का सस्थापक; प्रकृति की 
धामिक तया भाववादी धारणाओं 
पर उसके सिद्धान्त ने मरणान्तक 
प्रहार किया था। २१६, २२३, 
२३२, २५४, ३१३, ३३७ 
डाल्टन, जोन (१७६६-१८४४) : 
प्रमुख अग्रेज रसायनशास्त्री तथा 
भौतिकविज्न; रसायनशास्त्र में 
आणुविक सिद्धान्त का उसने 
विकास किया था । * २१४ 
डेफो (डे फो), डेनियल (लगभग 
१६६०-१७३१): प्रसिद्ध अग्रेज़ 
लेखक और पत्रकार । १८१ 
डिज़रायली, वेन्जमिन लाडड बेकन्स- 
फ़ील्ड (१८०४-१८८१). ब्रिटिश 
राजनेता तथा साहित्यकार, 
'कन्जरवेटिव पार्टी (अनुदार दल ) 
का नेता, प्रधानमंत्री (१८६८ 
और १-७४-१८८०), ' ४१५ 
डिगिलस्ट्रेड, बेरन फ्रॉज फॉन 
(६८१४-१८८१) . जमंन लेखक 
तथा कवि; अपने कार्यकाल के 
आरम्भ में वह निम्न पूजीवादी 
वर्ग की विरोधात्मक राजनीतिक 
कविता का प्रतिनिधि था; १८४४५ 


नामों की अनुक्ररणिका प६५ 


से वहू दरबारी नाटककार 
बन गया था, एकतत्रवादी था । 
रू ११७ 
डीइज़सेन, जोसेफ़ ,(१८२८-१४< 
छ८) : जमेन चर्मकार, सोशल 
डेमोक्रेट, स्व-शिक्षित दार्शनिक, 
“ पादरीवाद' और अज्ञेयवाद का 
विरोधी । ३३३ 
डुपर, जोन विलियम (१८११- 
१८८२). अमरीकी प्रकृतिवादी, 
रसायनशास्त्री तथा संस्कृति का 
उदार पूँजीवादी इतिहासकार, 
गिरज की ज्ञानोन्नति-विरोधी बातो 
का, सख़्त आलोचंक । २२९ 
डौडवेल, हेनरी (मृत्यु १७८४) 
अग्रेज भौतिकवादी दाश्शनिक, 
बाइबिल की बातो पर उसने सन्देह 
प्रकट किया था और ईसाई घर्म 
की शपथ न लेने वालो के वारे में 
फैली कहानियों की उसने आलो- 
चना की थी । घर 
डौलिन्जर इगनाज़ (१७६६-१५८- 
&०): जर्मन दर्शेनश्ास्त्री, किसी 
समय उस पुराने कैथो लिक आन्दो- 
लन का नेता थ्रा जो इस अन्चमत 
को ,नही मानता था कि पोप कभी 
गलती नहीं कऋर सकते । २४८ 


[त] 


तरतूलियन . (व्विंटस सेप्टीमस 
फ्लोरेन्स तरतुलियानस) (लग- 
भग १५०-लगभग २२२६०) - 
इंसाई धर्मशास्त्री, ज्ञानोन्नति- 
विरोधी; विज्ञान का कट्टर 
दुश्मन । श्८ 


[थ |] 


थायसं, लुई-एडोल्फे (१७९७-१८- 
७७) * फ्रान्सीसी पूंजीवादी इति- 
हासकार तथा राजनेता, प्रधान- 
मत्री (१८३६-१८४० ), फ्रान्सीसी 
गणतत्र का प्रेसीडेन्ट (१८७१- 
१८७३), पेरिस कम्यून का 
ह॒त्यारा । ३४४ 

थायरी, आऑगस्टीन (१७९४-१८- 
५६) : पुनर्स्थापना काल का 
फ्रानस्सीसी उदारवादी पूंजीवादी 
इतिहासकार; एक ह॒द तक वह 
यह-समझ गया था कि फ्रान्स के 
इतिहास में भौतिक हितो तथा 
वर्ग-सघर्ष का क्‍या महत्व है। 
इसे अपनी रचनाओं में भी उसने 
व्यक्त किया था । ३४४ 


४९६६ 


येल्स, मिलेटस का (लगभग 
६२४--लगभग ५४७ ई० पूर्व) : 
प्राचीन यूनानी दार्शनिक; मिले- 
टम के स्वत स्फूर्ते भौतिकवादी 
सम्प्रदाय का सस्थापक्र । 


[द | 
दिमोक्रिस (लगभग ४६०-लग- 
भग ३७० र्ड्र्० पूर्व ) प्राचीन 


यूनान का महानू_ भौतिकवादी 
दार्शनिक, गणितन्न तथा प्रक्ृति- 


३0० 


वादी। १३, ७७, ८०, दे८5९% 
दिदरो,  डेनिस [१७१३-१७- 


८४) : प्रमुख फ्रान्सीसी भौतिक- 
वादी दाशंतिक, अनीज्व रवादी , 
फ्रान्स के ऋतिकारी पूजीपति वर्ग 
का एक सिद्धान्तकार, शिक्षक; 
विश्वकोशवादियो का सर्वेप्रमुख 
सदस्य; उसकी अनीण्वरवादी 
रचनाओ के उपलक्ष्य मे उसे जेल 
में डाल दिया गया था। ८५, 
३१६ 

दुपुई, चार्ल्स फ्रॉसेज; (१७४२- 
१८०९) : फ्रान्‍्सीसी पूजीवादी 
शिक्षक । धर्म-विरोधी' प्रचार में 
उसकी पुस्तक, ॥:' 0॥9776 0० 


पु'005 ७९६ पाए पिशीष्टॉ0ा 
एग्राश्श5९७ी० ने महत्वपूर्ण पार्ट 


अदा किया था । ८५ 
देज्ञामी, थियोडइर (१४०३- 
१८५०) : फ्रान्मीसी प्रचारक, 


भौतिकवादी, कल्पनावादी कम्यु- 
निज़्म की क्रान्तिकारी प्रवृत्ति का 
प्रमुख प्रतिनिधि । 
देकाद, रेमे (१५९६-१६५०) * 
प्रमुख फ्रान्सीसी दतवादी दार्ण- 
निक, गणितज्ञ तथा प्रक्ृतिचादी । 
७५, ८४, २०४५, 


पड 


७८, ८५, 
३०६, ३६९० 
दोमेर, जौज फ्रेंडरिक (१८००- 
१८७५) “ जर्मन लेखक, धर्म के 
इतिहास पर लिखी गयो पुस्तकों 
का लेखक । ११६, “१७, १२४६ 


[न] 
न्यूटन, आइच्चक (१६४२-१२७७- 
महान्‌ अग्रेज भौतिकथश्ञास्त्री, 
खगोलवेत्ता तथागणितज्ञ; विज्ञान 
के रूप में यांत्रिकी का सस्थापक | 


डे 


श्८, ७६, २०५४, २०६, र्‌०८, 
२१०, १३२, २५४५३, २५६ 


नीग्गे, एडोल्फ़ (१७५२-१७९६) : 
जमंन लेखक १२१ 
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नीरो, कलाडियस (३७-६८ ई०) : 
रोमन सम्राट (५४-६८) २६६, 
२६७. २८९ २८२, ४५३-४५६ 
तेपियर, जौन (१५५०-१६१७!) 
स्कॉटलेण्ड का गणितन । २०४ 
नेपोलियन प्रथम, बोनापार्ट 
(१७६९-१८२१) फ्रान्सीसियो 
का सम्राट (१८०४-१८१४ और 
१८१५) ३२, ४८, २१८, ३७८, 
३९४ 
नेपोलियन तृतीय, लुई बोनापार्ट 


(१८४०८-१८७३) : फ्रान्सीसियो 
का सम्राट (१८५२-१८७० ) 
रा ४११ 


नेबचडनेज्ज्ञार द्वितीय . वेबीलोन 
का बादशाह (६०४-५६२ ई० 


पूर्व) है.$: 204 
नोआक, लुडविग . (१५१६- 
१८८५) : जर्मन धर्मशास्त्री तथा 
दार्शनिक । ११७ 


नोबायरी (लगभग १२००-लगभग 
१३३२) भरब इतिहासकार। 
हि १६६ 

नौर्थ, डडले (१६४१-१६६४५) 
अग्रेज़ व्यापारी और अर्थशास्त्री, 
सरकारी अफसर । श्घ३ 

नोस्ट्राईमस, , मिचेल. (१५०३- 


१५६६) : फ्रासीसी भौतिकश्ञारत्री 
तथा खगोनवेत्ता, रहस्यवादी । 
१२२ 


| 


परसियस, आलस पलाकंस (३४- 
६२ ई. ) : रोमन व्यंग्यकार, 
स्टॉइक (विपय-विरागी) । 

२६७, २७६ 

पेरीकलीज़ (लगभग ४९३-४२०९ ई० 
पूर्व) एथेन्स का राजनेता; दास 
प्रथा प रआधारित जनततन्नर को 
सुदृढ बनाने का समर्थक । २६ 
पेट्रोनियस, गेयस आरविटर (ईसवी 
सन्‌ ६६ में मृत्यु हुई) : रोमन 
लेखक, सेतीरीकोन का सम्भावित 
लेखक .: इसमे नीरो के शासन- 
काल के समय के क्षयशील रोमन 
समाज के जीवन का विचरण था | 
२६१५ 

प्रीस्टले, जोसिफ (१७३३-१८०४) * 
प्रमुख अग्रेज रसायनशास्त्री तथा 
भौतिकवादी दार्णनिक । 

८२, ३६९२ 

प्रधो, पियरे जोसेफ़ (१८०६- 
१८८५) : फ्राम्सीसी प्रचारक, 


न 


छैं8८ 


निम्त पूजीपतिवर्ग का सिद्धान्त- 
कार, अराजकताबाद का 
सिद्धान्तकार | श३े३० 
प्लूटाक (लगभग ४६-लगभग 
१२४५ ई०) : प्राचीन यूतानी 
उपदेगवादी लेखक तथा भाववादी 
दार्णनिक । * १३, १४ 
पैंटी, विलियम (१६२३-१६८७) : 
प्रमुख अंग्रेज अर्थगास्त्री, अक- 
शास्त्री; इगरलंण्ड में क्लासिकल 
पूंजीवादी राजनीतिक अर्थशास्त्र 
का सस्थापक | 


[फ |] 


फ़ायरबाख, लुडविंग (१८०४- 
१८७२) : मार्वसंवाद से पहले का 
महान्‌ जन भौतिकवादी दार्श- 
निक तथा अनीण्वरवादी; भाव- 
वाद तथा ईसाई धर्म की उसने 
आलोचना की थी। ३८, ४०, 
७५, ७६, ७९, ८८-६१, २८४, 
२८६, २८७, २९९, ३००, ३०१, 
३०५-३०९, ३ १२-३१४, ३१७- 

३३०, ३८१ 
फ़िलो अलेक्ज़ेन्ड्रिया का (लगभग 
२०६० पूर्व से ५४ ई० ज्ञक) : 


१८३ 


ईसा की प्रथम शताब्दी के आरम्भ 
काल मे अलेक्जेन्ड्रिया के यहूदियों 
«के बामिक दर्शन का मुख्य प्रति- 
निधि; ईसाई घमंशास्त्र के निर्माण 
कार्य को उसने अत्यधिक प्रभा- 
वित किया था। २६०-२६३, 
२७६, ४३२ 

फ़िलिप द्वितीय (लगभग ३८२- 
३३६ ई० पूर्व) : मेसीडोन का 
बादशाह (३५९-३३६ ई० पूर्व ): 
अलेक्जेन्डर (सिकन्दर) महान्‌ 
का पिता ४४८६ 
फिज््ते, जोहान गोटलिएब ( १७६४ २- 
१८१४): जमं॑न दार्शनिक, मनो- 
गतवादी भाववादी; जर्मन भाव- 
वाद >का प्रतिनिधि (श्८वी 
गताब्दी के अन्तिम तथा १९वीं 
गताब्दी के आरम्मिक काल में )।' 

| ४७ 
फ़िनलेन, जेम्स--चाटिस्ट, १८५२- 
१८४४ में चाटस्टों की राष्ट्रीय 
कार्यकारिणी समिति का सदस्य 
था। श्छ२ 
फ़रिए, चात्स (१७७२-१८३७) : 
महान्‌ फ्रान्सीसी कल्पनावादी 
समाजवादी | ८६, ३६२, ४४४ 
फ्रेडरिक द्वितीय, महानू (१७१२- 
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१७८६) , प्रशिया का बादशाह 
(१७४०-१७८५६) । : १९३ 
फ्रेडरिक-विलियम तृतीय ( १७७०- 
१८४०) प्रशिया का बादशाह 
(१७९७-१८०४०)। २५६, र८८ 
२९४ 
फ्रेडरिक-विलियम चतुर्थ (१७९५- 
१८०६१): प्रशिया का बादशाह 
१८४०-१८०६१) । ६६, १०९, 
र९८ 
फ्रककलिन, वेन्जसिच (१७०६- 
१७९०) : महान अमरीकी 
वैज्ञानिक तथा राजनेता; उत्तरी 
- अमरीका मे अग्रेज उपनिवेशो की 
लड़ाई का एक -योद्धा; अर्थ- 
शास्त्री । १८१-१ ८रे 
फ्लेवियन्स (६९-९६ ई०) . रोमन 
- सम्राटो का राजवंश । ४१३१२ 
फौस्टर, विलियम (१८१९- 
१८८६) : अग्रेज , कारखानेदार, 
उदार दल का एक नेता । 
४१३,४ १४ 


० | 
बन्संटीन,. एडुअर्ड. (१८५०- 
१९३२) जमंत सोशल-डेमोक्रेट, 
एगेल्स की मृत्यु के बाद ग्रद्ार बन 


गया, माक्संवाद का सशोधन करने 
की वकालत करने लगा । ३६२ 
बनिर्यर,. फ्रॉसेज् (१६२५- 
१६८८) फ्रानस्सीसी चिकित्सक 
“तथा यात्री। ६०,१६३, १६६ 
बर्थलौद,. मार्सेलीव (१८६७- 
१६०७) : प्रमुख फ्रान्सीसी रसा- 
यनशास्त्री ;कार्वनिक [प्रागारिक ) 
पदार्थों के प्रथम सश्लेषणो का 
रचनाकार, रसायनशास्त्र के 
इतिहास का लेखक । ३२० 
वाकुनिन, मिखाइल अलेक्जेण्ड्रोविच 
(१८१४-१८७६) : अराजकता- 
वाद का सिद्धान्तकार, माक्सवाद 
का कट्टर विरोधी । २९९, ३३० 
बार्थ,, पौल (१८५८-१९२२) : 
जर्मस पूजीवादी समाजशास्त्री, 
माक्संवाद का विरोधी । ३5२ 
बॉरबन, निकोलस (लगभग 
१६४०-१६९८): अग्रेज डॉक्टर, 
पूजीवादी अथंशास्त्री; पूजीवादी 
राजनीतिक अर्थशास्त्र के शास्त्रीय 
(क्लासिकल) मत के पूव॑जों में से 
एक | श्ण्रे 
बॉल, जौन (मृत्यु १३८१॥ : अंग्रेज 
पादडी, सार्वजनिक उपदेद्यक, 
वाट टायलर के १३८१ के विद्रोह 


फ़ू०० 


के प्रेकों मे से एक | 


१२८, १३१ 

बकलेण्ड, विलियम (१७८४- 
१८५६) . अग्रेज भूगर्भणास्त्री; 
वेस्ट मिन्स्टर का अधि- 
प्ठाता । ३६३ 


ब्राइदड, जोन (१८११-१८८९) : 
अग्रेज़ मिल मालिक, पूंजीवादी 
राजनीतिज्ञ, मुक्त व्यापार का 
समर्थक, कार्न-ला-विरोधी. सघ 
का एक सस्थापक, उदारवादियों 
के वामपथी भाग का नेता, उदार- 
दलीय मत्रिमडलो का एक 
सदस्य । ४१७८ 
बावूफ़, फ्रॉसेज नोथल (ग्रकस) 
(१७६०-१७९७): फ़ान्सीसो 
क्रान्तिकारी, समतावादी कल्पना- 
वादी कम्युनिज़्म का प्रमुख प्रति- 
निधि, “बराबर लोगो के पड़यत्र” 
का संगठनकर्ता । 
ब्लॉक, लुई (१८११-१८८२) : 
फ्रान्सीसी निम्न-पूंजीवादी सोश- 
लिस्ट तथा इतिहासकार, 
१८४८-४९ की कान्ति का एक 
पात्र, उसने पूजीपति वर्ग के साथ 
समझौता करने का समर्थन क्रिया 
था । ३१९ 


७9 
का] 


त्रिस्मार्क,, आदी. (१६१५- 
१८९८) ; प्रशियाई मतरिमठल 
का प्रेप्नीडिन्ट, १८5७? से जर्मन 
साम्राज्य का प्रथम चासलर । 
१९७ 
ब्रुफनर, जीन (१७२६-१८६०४) : 
अग्रेज प्रोटेस्टेन्टवादी ' 
घुसननर, लुडविग /१८२४-१८९९॥ 
जर्मन टावटर, प्राकृतिक विज्ञान 
को लोकप्रिय बनाने में उसमे 
सहायता दीथी; अपने दर्शन 
में बहू मोौडा भोतिकवादी 
था। ३०९ 
ब्रनो,. गियोर्शनोी. (१४४८- 
१६००) * महान इटालवी विचा- 
रुक, भौतिकवादी तथा अनीएवर- 
वबादी, विश्व की सरचना के 
सम्बन्ध में कोपरनिकस की 
शिक्षाओ का उसने विकास किया 
था, पश्चाताप करने से 
करने पर धार्मिक अदालत ने उसे 
टिकटी पर बधवाकर जलवा दिया 
था । २०८, २५२ 
बैल, पियरे (१६४७-१७०६) : 
फ्रास्सीसी सशयवादी दार्शनिक, 
अधिभृत्तवाद, पादड़ीवादी मतवाद 
तथा घामिक अन्धविश्वास का 
विरोधी । ७९, ३५५ 


25९, 


श्र 


इन्कार 
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बेकन, फ्रान्सित (वेरन वेरुलम) 
(१५६१-१६२६) महान्‌ 
अग्रेज दाशनिक, अग्रेजी भौतिक- 
'वाद का सस्थापक, प्रक्ृतिवादी 
तथा इतिहासकार । ४६, ८१- 
छ२, २३१, ३९०-३९२ 

चेकर, आगस्ट (१८१४-१८७१) : 
जमेन प्रचारक, १९वीं शताब्दी 
'के पांचवें दशक में स्विटजरलैण्ड 
के वाइटलिंगवादियों का एक 
नेता | धरश्द 
बेन्गल, जोहान अल्ब्रेख्त (१६८७- 
१७५२) : जमंन प्रोटेस्टेन्ट, धर्म- 
शास्त्री । ३३९ 
बेंथस, जेरेमी (१७४८-१८३२) . 
.अग्रेज पूजीवादी, समाजश्ास्त्री, 
“उपयोगितावाद” का सिद्धान्त- 
कार | पद 
बेनारी,. फर्डनिण्ड. (१८०५- 
१८८०) - जर्मन भापाशास्त्री 
तथा प्राच्य-विद्या विज्ञ।; वाइबिल 
के इतिहास का विजेषज्ञ , प्रोफेसर, 
बलित । - २७९, २८१, 
४५२, ४५४, ४५७ 

बेषर, कार्ल सेव्सिमोदिच (१७९२- 
१८७६) रूसी अकादमीशियन, 


वैज्ञानिक भ्र॒ुण विज्ञान का सस्था- 
पक । २१६, २४५४ 
बेयर फर्डनिण्ड क्रिश्चियन (१७६२- 
१८६०) - जर्मन धर्मशास्त्री, 
धर्मशास्त्र के टुविन्जेन सम्प्रदाय 
का सस्थापक; टुविन्जेन में 
प्रोफेसर । २७३ 
बेयर, ब्रूनो (१००९-१८८२) : 
जर्मन भाववादी दार्शनिक, नीज- 
वान हीगेलवादियो मे एक सबसे 
प्रमुख व्यक्ति, पूजीवादी उग्रवादी ; 
बाइविल का आलोचक, ईसाई 
धर्म के प्रारम्भिक दिनो के इति- 
हास पर लिखी गयी रचनाओं 
का लेखक । रे८ण, १०१, 
२५८-२६०, २६४, २६८, ३०१, 
३०३, ४३१, ४३२, ४६१ 
ब्रेन्टानो, लूजो (१८४४-१९३१) 
जर्मनी का पूजीवादी अर्थशास्त्री, 
कथेडर सोशलिस्द । ध्श्द 
बोलिगनोक, हेनरी (१६७८- 
१७५१) अग्रेज दार्शनिक और 
राजनेता, ईश्वरवादी । टोरी 
नेता । ४०५ 
बोक्कशियो, गियोवानी (१३१३- 
१३७५) नवजागरण काल का 
प्रमुख इटालवी औपन्यासिक तथा 


4०२ 


व्यग्यकार, पादरीवाद-विरोधी । 
कि | १३० 
बोहमे, जेकब (१५७५-१६२४): 
जर्मन कारीगर, रहस्यवादी दा्श- 
निक; उसके सिद्धान्त मे द्वन्द्ववाद 
के तत्व मौजूद हैं। २८, ८१, ३९० 
ब्लौक जोसेफ़ (जन्म १८७१) : 
सोज़िया। लिश्तिशे मुनात्सेफ़्ते 
( $6टक्रीश३ट6... शि0ाश- 
8066) का सम्पादक। ३६५ 


मी 


मांदेविले, बर्नंडे (१६७०-१७३३): 
अग्रेज जनवादी आचारवादी 
लेखक तथा अर्थशास्त्री । 

८६, १८३ 

सार्कंस, ओऔरेलियस एन्होनियर्स 
(१२१-१८० ई०) . रोमन सम्राट 
(१६१-१०५०), स्टॉइक (विराग- 
वादी) दाशंनिक | ४३०२ 

माल्यस, टोमस रोबर्ट (१७६६- 
१८३४) : अंग्रेज़ पादड़ी, प्रति- 
क्रियावादी पूँजीवादी अर्थश्ञास्त्री, 
पूजीवाद का हिमायती; जन- 
सख्या के मानव-द्रोही सिद्धान्त 
का प्रचारक | १८१, १८२ 


घर 


मालेब्रान्यन, निकोलस (१६३८- 
१७१५) . फ्रान्सीसी भाववादी 
दार्शनिक, अधिभूतवादी । 

२८, ७५, ७८, ८५३, ८४ 

मिसने, फ्रांसेत्त आगस्टे (१७६६- 
१८८४) : पुनर्स्थापनाकाल का 
उदारवादी फ्रान्सीसी पूंजीवादी 

इतिहासकार; सामन्‍्ती समाज के 
इतिहास मे वर्ग-संघर्ष की भूमिका 
को वह मानने लगा था।_ ३४४ 

मिराबो, ओनोरे ग्रेत्नीएल (१७४९- 
१७६१): फ्रान्सीसी राजनीतिज्न, 
श्८पवी. शताब्दी की फ्रान्सीसी 
क्रान्ति के समय अभिजात वर्ग 
तथा बड़े पूंजीपति वर्ग का 
विरोधी । 9. * दे 

मिराबी (वरिष्ठ) विक्टर, सार- 
क्विस दा (१७१४५-१७८९६ ) 
फ्रान्‍्सीसी अर्थशास्त्री, भू-अर्थ- 
शास्त्री श्८२ 

मुण्ड्ट, थियोडर (१८००८-१८६१) : 
जर्मन लेखक, “नौजवान जमंनी” 
नाम के साहित्यिक दल का एक 
प्रतिनिधि; बाद मे ब्रे सलों और 
बलिन भे वह साहित्य तथा इति- 
हास का प्रोफेसर हो गया था । 
११७ 


नामों की अनुक्रमणिका ४०३ 


मुंज़र, टौमस (लगभग १४९०- 
१५२५): महान्‌ जर्मन ऋान्ति- 
कारी, पुनर्स्थापना काल तथा 
किसान युद्ध के समय साधारण 
किसानों के शिविर का नेता तथा 
सिद्धान्तकार ; समतावादी कल्पना- 
वादी साम्यवाद का प्रचारक । 
१२८, १३४, १३९, १४२-१५६ 

सुर, ठामस (१४७८-१५३५) : 
अंग्रेज़ राजनीतिज्ञ, लार्ड चान्स- 
लर, मानवतावादी लेखक; आ- 
रम्भिक कल्पनावादी कम्युनिज़्म 
का एक प्रतिनिधि; ग्रृढोपिया 
(काल्पनिक दुनिया) का लेखक । 

श्ष्रे 

सुडी, ड्वाइट (१८०३७-१८९९) : 
अमरीकी ईसाई धर्म प्रचारक, 
मिशनरी; “पुनरुत्थानवादी 
आन्दोलन का एक संगठनकर्त्ता । 
४११ 

मेक्यावली, निक्‍कोलो (१४६९- 
१५४२७) : इठालवी विचारक, 
इतिहासकार तथा लेखक; इटली 
के पूजीपति वर्ग का एक सिद्धान्त- 
कार । ४७, २०२ 
मेयर, जलियस रोबर् (१८९१४- 
१८७८) : प्रमुख जर्मन प्रकृति- 


वादी, वह उन पहले लोगों में से 
एक था जिन्‍्होने ऊर्जा की अवि- 
नाश्षिता तथा परिवतंनशीलता के 
नियम को सूत्रवद्ध किया था। 
२१३ 

सेलांकथोत, फ़िलिप (१४९७- 
१५६०): जमंन धर्मशास्त्री, लूथर 
का घनिष्टतम सहयोगी; मुंज़र के 
क्रान्तकारी सिद्धान्ती का 
विरोघी । १५१ 
मेन्टेल, जोहान (लगभग १४६४८- 
१५३०) : धर्मशास्त्री, स्टुटगार्ट 
का उपदेशक; टोमस मुंज़र का 


अनुयायी । १५५ 
मेन्टेल, गिडियन. अलारनोन 
(१७९०-१८०५४५२) : अग्रेज 


भूगर्भेशास्त्री तथा पुरा-प्राणि- 
शास्त्री; अपनी खोजों को वह 
वाइविल की कहानियों के अनुसार 
बनाने की कोशिश करता था। 
२३९३ 

सेनसे, जोन, रटर्ल॑ण्ड का ड्यूक 
(१८१८-१९०६) : अंग्रेज कुलीन, 
टोरी; फैक्टरी के मजदूरों की 
हालत के सम्बन्ध में दया भाव से 
भरी हुईं पुस्तिकाओ का लेखक । 
डर 


२०४ 


मेडलर, , जोहान हेनरिख फ़ॉँन 
(१७६४-१८७४)  : जर्मन 
खगोलवेत्ता । २१०, २१५, २२७ 
मेसनर, अल्फ्रेड (१८२२-१८८५): 
जमेंन जनवादी लेखक; पाचवे 
दशक के मध्य में वह “सच्चे 
समाजवादी ” काव्य का प्रतिनिधि 
था; बाद में उदारदली बन गया 
था। ११७ 
सेन्गर, एन्टन (१८४१-१९०६) : 
आस्ट्रियाई न्यायशास्त्री, वियना 
विश्वविद्यालय का प्रोफ़ेसर; 
पृजीवादी समाजवादी सम्प्रदाय, 
यानी तथाकथित न्यायश्ञास्त्रीय 
समाजवाद का प्रतिनिधि। ४२१ 
मोौरर, हर्मान (१८१३-लगभग 
श्य२२) : जर्मन जनवादी लेखक, 
“बुड डर ग्याख़्टेटन” का और बाद 
मे --“बुड, डर गेरेखटेन” का 
सदस्य । ११७ 
मोण्टलएम्बं, माक्े-रेने (१७१४- 


१८६००) : फ्रान्सीसी सैनिक 
इन्जीनियर | २०२ 
मोन्टेस्क्यू, चाल्से (१६८९- 
१७५५) : फ्रान्सीसी पूजीवादी 


समांजशास्त्री; अर्थशास्त्री तथा 
लेखक; १८वी शताब्दी के पूँजी- 


वादी नवालोक का प्रतिनिधि; 
वंधानिक राजतत्र का सिद्धान्त- 
कार। न] 
सोलेशकॉट, जेकब (१८२२- 
१८९३) : दैहिकविन्न, हार्लैण्ड 
का निवासी; भीोड़ा भौतिक- 
वादी । ३०९ 


[य |] 


यूक्लिड (ईसा पूर्व चौथी गताब्दी 
के अन्त और तीसरी शताब्दी के 
प्रारम्भ काल मे) : प्राचीन यूनाव 
का महान्‌ गणितज्ञ । २०५ 


[र | 


रवमसाम फ्रान्ज (मृत्यु १५२५॥ : 
उपदेशक; मुज़र का अनुयायी 
और लोकप्रिय पुनःस्थापना का 
हिमायती; ब्लैक फॉरेस्ट तथा 
क्लेटगाओ के किसानो तथा 
साधारण जनों के विद्रोह में उसने 
भाग लिया था; किसान विद्रोह 
के, कुचल दिये जाने के बाद 
_१४२५ में क्र यातनाएँ देकर 
उसे मारु दिया गया था |. , १५५ 


नाम्तों की अनुक्रमणिका भ्रूछ प्‌ 


रूसो, जीन-जंक्स (१७१२-१७७८) 
प्रमुख फ्रान्सीसी नवलोकवादी, 
जनवादी; निम्नन्‍पृजीपति वर्ग का 
सिद्धान्तकार, ईश्वरवादी दार्श- 
निक। ४७, ४८, १९८, ३१६ 

रेसास, अनेस्ट (१८२३-१८६२) 
फ्रानस्सीसी भाववादी दार्शनिक 
तथा इतिहासकार, ईसाई धर्म के 
इतिहास से सम्बन्वित शोध 
पुस्तकों का लेखक । २५८, ४२२, 
४३१, ४३४, ४४१, ४५२, ४५७ 

रोखोव, गुस्ताफ़ एडोलकऋ़ (१७९२- 
१८४७): प्रतिक्रियाबादी प्रशि- 
याई जमीदार; प्रशिया का गृह- 
मंत्री (१८३४-१८४२) । १९२ 

रोबीने, जीन-बंपतिस्ते रेने (१७३५- 

१८२०) - फ्रान्सीसी भौतिकवादी 
दाशैतिक । पड 
रोमेर, फ्रेंडरिंख् (१७८१-१८७३) 
जर्मन पूजीवादी इतिहासकार । 
१६१७ 

रोन्जे, जोहानेज़ (१८१३-१८८७) : 
जर्मन पादडी; “जर्मन कैथो- 
लिको” का एक प्रेरक-इसन लोगों 
ने कैथोलिक धर्म को जर्मन पूँजी- 
पति वर्ग के हितों के अनुकूल 
- ध्यनाने की चेघ्टा की थी। ११७ 


रोव्सपियर, मंवसी मिलियन (१७४ ८- 
१७९४) : श्थववी गताब्दी के 
अन्त काल में फ्रान्स की पूजीवादी 
क्रान्ति का प्रमुख राजनीतिन; 
ऋष्तिकारी सरकार का प्रधान 
(१७९३-१७९४) ; ईसाई धर्म 
के स्थान पर “सर्वोच्च सत्ता” 
की पूजा-प्रणाली डालने का 
उसने असफल प्रयत्न किया था । 


३२१ 
[ले | 


ल्यूक, फ्रेडरिख (१७६१-१८५५४): 
जर्मन प्रोटेस्टेन्ट.. धर्मशास्त्री 
घर ठ्राशाशां8 फश वत6 50एं- 
हिला 66४. ऊअर्ाइलीओशा 
॒0#थभाा6४” का,लेखक; १८२७ 
के बाद से गोटिगेन में प्रोफेसर । 


हैक 
लवेरियर, अबेंन  जाँ जोसेफ 
(१८११-१८७७) : प्रमुख 


फ्रान्सीसी खगोलवेत्ता ३०६ 
ला, जीव (१६७१-१७२६९) : 
अंग्रेज पंजीवादी अर्थभास्त्री तथा 
वित्तप्रबन्धक; फ्रान्स मे डायरेक्टर 
ज़बरल (१७१९-१७२०) ; 
कागज़ के नोट जारी करने के 


२०५६ 


लिए प्रसिद्ध--इसी की वजह से 
सव कुछ भहरा पड़ा था । 
छदष, १८रे 
लाफ़ार्जपौल (१८४२-१९११) : 
फ्रान्स में मार्क्सवाद का प्रचारक, 
फ्रान्सीसी मजदूर पार्टी के संस्था- 
पकों में से एक, प्रमुख अन्तर- 
राष्ट्रीय मज़दूर नेता; मास 
और एंगेल्स का घनिप्ठ मित्र और 
दिष्य; अनेक धर्म-विरोबी पुस्ति- 
काओं का लेखक । ३८६ 
लामार्क, जां-बेप्टिस्टे. (१७४४- 
१८२६): प्रमुख फ्रान्सीसी प्रकृति- 
वादी; जीवजश्ञास्त्र के क्षेत्र में 
विकास के सिद्धान्त की डारविन 
से पहले ही उसने स्थापना की 
थी । २१६, २५४, ३११ 
लामेनियाज, फेलिसिते रोबर्ट द' 
(१७८२-१८५४) : फ्रान्सीसी 
पादड़ी ; प्रचारक; ईसाई समाज- 
बाद के सिद्धान्तकारों मे से एक । 
ड्र्८ 
लामेन्री, लजूलियणन ओऔफराॉय दे! 
(१७०९-१७५१) : फ्रान्सीसी 
चिकित्सक, दार्शनिक; यांचत्रिक 
भौतिकवाद का प्रमुख प्रतिनिधि । 
७७, प४ 


लांगे, जोकिम (१६७०-१७४४) : 
जन धममंशास्त्री; हाले में प्रोफे- 
सर; घोर प्रतिक्रियावादी | ४८ 
लाप्लास, पियरे साइमन (१७४६- 
१८२७) : प्रमुख फ्रास्सीसी 
खगोलवेत्ता, गणितज्ञ तथा 
भौतिवश्मास्त्री; सौर्य-मण्डल की 
उत्पत्ति के सम्बन्ध मे उसकी 
परिकल्पना ने विश्व की उत्पत्ति 
सम्बन्धी घामिक घारणाओं के 
प्रभाव को बहुत कमज़ोर कर 
दिया था । २०९, २११, 
२१८५, २५४, २५५, ३६४ 
लाइवनिज़, गाँटफ्रीड विल्हेल्म 
(१६४६-१७१६) : महान जमंन 
गणितज्ञ, भाववादी दार्शनिक | 
२८०, ७५, ७८, ७६, ८३, ८४, 
२०५ 
लिओना्डों ड' विन्सी (१४५२- 
१५१९) : महान इटालवी कला- 
कार; नवजागरण काल का 
विश्वकोशकार तथा इंजीनियर । 
२०२ 
लियेल, चार्ल्स (१७९७-१८७५): 
प्रमुख अग्रेज भूगर्भशास्त्री । 
२१२, २५४ 
लिप्ने (लिनायस), करोलस (१७०७- 
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१७७८): प्रमुख स्वीडिश प्रकृति- 
वादी, वनस्पतिथास्त्री, पौदों और 
पशुओं का उसने वर्गीकरण किया 
था। २०५-२०७ 
लुई बोनापार्ट : देखिए नेपोलियन 
तृतीय । 
लुई श४वां (१६३८-१७१५) : 
फ्रास्स का बादगाह (१६४३० 
१७१५) । ३५५ 
लुई १६वाँ (१७५४-१७९३) 
फ्रास्स का बादशाह (१७७४- 
१७९२); १८वी शताब्दी के अन्त 
में हुई फ्रान्स की पूंजीवादी ऋन्ति 
के समय उसको फासी दे दी गयी 
थी । १०८, १११ 
लुई फिलिप (१७७३-१८५०) : 
फ्रास्स का बादगाहू (१८३०- 
श्प्डं८) । ४०३, ४१२ 
लुकरेटियस, (टाइटस लुकरेटियस 
करस) (लगभग ९९--लगभग 
५५ ई० पूर्व) : प्रमुख रोमन 
भौतिकवादी दाशेनिक तथा कवि , 
अनीश्वरवादी । २७ 
लूथर, माठिन (१४८३-१५४६) : 
प्रमुख सुधारक, जर्मनी में 
प्रोटेस्टेल्टवाद (लूथरवाद) का 
संस्थापक; जर्मन व्यापारी वर्ग 


का सिद्धान्तकार; १५२४५ में 
किसान युद्ध के समय विद्रोही 
किसानो तथा शहर के गरीब 
लोगो के विरुद्ध उसने राजे- 
रजवाड़ो का साथ दिया था। ६३, 
१३४-१४४, १४८, १५१, 
१५२, १५४, १५५, १५६, २०३, 
२०२, ३५४, ४०० 

लूसियन (लगभग १२०-लगभग 
१८० ई०) : प्रमुख प्राचीन 
यूनानी व्यग लेखक, अनीब्वर- 
वादी, अपनी रचनाओ मे प्राचीन 
काल के, विजेषतया ईसाई धर्म के 
पतन कांल के घामिक तथा दाशें- 
निक विष्व दर्शन का उसने 
मजाक उड़ाया था। १८, २७, 
५७, १८४, ४२४, ४२७ 

लेरोय, हेनरी (शाही) (१५९४८- 
१६७९): डच चिकित्सक ; दार्श- 
निक, यात्रिक भौतिकवाद का 


प्रारम्भिक प्रतिनिधि । ७७ 
लेवोयसियर, अन्तोयनी लारेन्ट 
(१७४३-१७९४) . प्रमुख 


फ्रानस्सीसी रसायनझास्त्री । २१४ 
लोक, जोन (१६३२-१७०४) : 
प्रमुख अग्रेज द्वैतवादी दार्श- 
निक, सम्वेदनावादी; पूंजीवादी 


तु ग्कू दें 


अर्थशास्त्री। ७६, ८०, ८२, 
८३, ८६, १८०३, ३००, ३९२ 


लोखनर जौर्ज (१७६८-१८८२) : 
जर्मन भाषाशास्त्री । ११७ 


[व | 

चाइक्लिफ्र, जीन (लगभग १३२०- 
१३८४): अग्रेज धामिक सुधारक; 
रोम से स्वतन्न अग्रेजों के गिरजे 
की सृष्टि के लिए उसने संघर्ष 
किया था। कंथोलिक गिरजे ने 
विधर्मी कहकर उसकी भर्त्सना 
की थी । १३० 
चाइउटलिंग, विल्हेल्‍्स (१८०प८- 
१८७१) : जमंनी के मजदूर 
आन्दोलन के निर्माणकाल के समय 
उसका प्रमुख नेता; कल्पनावादी 
समानतावादी, ऐसे कम्युनिज़्म 
की व्यवस्था का सूत्रपात करने 
वाला जिसमे धामिक विचारो के 
तत्व मौजूद थे, पेणे से दर्जी । 
४२२, ४२७ 

चासस्मुथ, विल्हेस्स. (१७८४- 
१८६६) : जर्मन इतिहास का 
लाइपजिग मे प्रोफेसर, प्राचीन 
तथा योरोपीय इतिहास पर अनेक 

"” भ्रथीं “का' रचयिता।_ ३६६ 


वाट, जेम्स (१७३६-१८१९) : 
यात्रिकी का प्रमुख स्कॉटिश इंजी- 
नियर तथा आविप्कर्ता; भाष 
के इजिन का निर्माता । 
वाल्तेयर, फ्रांसेज् मारी (१६९४- 
१७७८) : !१८वी छाताब्दी के 
नवालोककाल का महान फ्रान्सीसी 
दार्शनिक; ईद्वरवादी व्यंगकार, 
इतिहासकार; निरंकुशवाद तथा 
कंथोलिकवाद का विरोधी । 
४८, ७७, १६९, ३१६, २३५५ 
वाल्डोड, मैक्स (रिचर्ड जीर्ज होने- 
दचाइल्ड का छद॒म साहित्यिक 
नाम) (१८२५-५५) : जर्मन 
लेखक । ११७ 
वान्डरबिल्ट, कॉने लियस (१८४३- 
१८९९) : अमरीकी करोडपति | 
३७४ 
वान्डरलिण्ट, जैक (मृत्यु१७४०) : 
अग्रेज़ थर्थशास्त्री ओर लकड़ी 
का व्यापारी । श्प्३े 
विद, जीन डे (१६२५-१६७२) : 
डच राजनेता, हौलेण्ड प्रान्त का 
वास्तविक शासक (१६५३- 
१६७२) ; उच्चवर्गीय पूँजीपतियो 
के हितो का प्रतिनेिधि। १८३ 
'बिटेलियस, ऑलस (१५-६९ ई०): 


४०प८ 
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रोमन सम्राट (६९) । ४३५, 
डफ््ड 
विदोक, फ्रांसेज़् युजेनी (१७७५- 
१८५७) : फ्रान्सीसी मुजरिस, 
खुफिया पुलिस का एऐएजेन्ट, 
“विदोक के संस्मरण” इसी के 
लिखे बताये जाते है; इसका ताम 
धूतं जासूस और तिकड़मवाज्ञ 
का पर्याय बन गया था । ४९ 
विरचाओ, झंडोल्फ (१5८२१- 
१९०२) : प्रमुख जर्मन व्याधिकी- 
विद तथा नृतत्वजास्त्री; तथा- 
कथित कोशीय व्याधिकी का 
सस्थापक । २४६ 
विल्के, क्रिव्िचियन गाठलिएव 
(१७८६-१८५४) : जमंन धर्म- 
शास्त्री, वाइविल में शोषकार्ये 
करने वाला । २६० 
बीको, गियोवानी बेटिस्टा (१६६८- 
१७४४) : इटालवी पूंजीवादी 
समाजशास्त्री तथा न्यायशास्त्री 
जिसने यह सिद्ध करने की चेष्टा 
की थी कि ऐतिहासिक क्रिया में 
नेयमिकता होती है । श्८० 
वेहे, .जेकेब (मृत्यु १५२५) 
लाइपहिम का पादड़ी, मुज़र का 
अनुयायी; १५२५ मे लाइपहिम 


के किसान जत्थों का वह एक 
नेता था; किसानों की पराजय 
के बाद उसे फांसी दे दी गयी 
थी। श्श््प्‌ 
बेलेस, एल्फ्रेड रसेल (१८२३- 
१९१३) : अग्रेज प्राणिभास्त्री 
तथा भूगोलवबिद; प्राकृतिक वरण 
के सिद्धान्त की डारविन के 
साथ ही साथ इसने भी स्थापना 


की थी; जीवात्मवाद का 
समर्थक । २३२, २३४- 
२४०, २४२, २४५-२४९ 


वेलेस, रोबर्ट (१६९७-१७७१) 
अग्रेज़ पावड़ी ; जनसख्या सम्बन्धी 
विज्नान-विरोधी सिद्धान्त की' 
हिमायत करने में माल्थस का 
सँद्धान्तिक पूजन । १८१, १८२ 

वोल्फ, कंस्पर फ्रेडरिक (१७३३- 
१७९४): रूसी अकादमी णियन ; 
जन्म जमंनी मे हुआ था; प्रमुख 
जीवश्यास्त्री; जीव विकास के 
सिद्धान्त के संस्थापकों में से 


एक । २१६ 
बोल्फ, क्रिद्चियन (१६७९- 
१७५४) : जमंन भाववादी 


दाशंनिक, अधिभूतवादी । _ ४८ 
वबोग्त, कार्ल ( १८१७-१८९५) 


२१० 


जर्मन प्रकृतिवादी, भोड़ा भौतिक- 
वादी । ३०९ 
यचौलनी, कान्टेण्टीन फ्रांसिज् (१७५७- 
१८२०) : फ्रान्सीसी पूँजीवादी 
नवालोकवादी तथा दार्शनिक, 
ईदवरवादी; अपनी रचना १,०6५ 
एपर)68 00 'शल्ताद्राणा$ 
8 क्‍65 76ए0प्रा[005 06६ 
27765” में उसने दिखलाया 
था कि धर्म और गिरजा वास्तव 
मे प्रतिक्रियावादियों के हाथों के 
हरबे है । प्‌ 


[श] 

शारस, हान्‍स (१४६४-१५७६) : 
धर्म-सुधार आन्दोलन के काल का 
एक जमंन कारीगर, कवि तथा 
संगीतकार; लूथर का अनुयायी; 
नूनंबर्ग में मेस्टरसिंग्स के स्कूल 
का सस्थापक तथा नेता । १२४ 
शांकी, इरा डेविड, (१८४०- 
१९०८) : अमरीकी ईसाई धर्म 
प्रचारिका, “पुनरुत्थानवादी” 
आन्दोलन की एक संगठनकर्ता । 
४११ 

दिसिट, कौनरेड (१८६३-१९३२) 
जमेन सोशल-डेमोक्रेठ, बाद में 
संद्रोघनवादी ३७२ 


शिलर, जोहान क्रिस्टोफ़ फ्रेडरिक 
(१७५९-१८०५) : महान जमंन 
लेखक ११६, ३१५ 
शुभेन, जो फ्रेडरिक (१७९३- 
१८७९) : जमेन भाषाशास्त्री, 
प्राचीन काल का इतिहासकार । 
३७१ 


शेपलर, क्रिस्टोफ़.. (१४७२- 
१५५१) : धर्मशास्त्र का डाक्टर; 
मुज़र का अनुयायी; १५२४- 
१५२५ में मैमिनजेन (ऊपरी 
श्वाबिया) में साधारण जनों के 
विरोध का उसने नेतृत्व ' किया 
था। १५५ 

शेलिग, फ्रेडरिक विल्हेलस जोसेफ़ 
(१७७५-१८५४) : प्रमुख जर्मन 
दार्शनिक; जर्मन कलासिकल 
दर्शन का एक प्रतिनिधि; वस्तु- 
वादी भाववादी । बाद मे प्रति- 
क्रियावादी बन गया था और 
विज्ञान तथा दर्शन की अपेक्षा धर्म 
में अधिक आस्था रखने लगा था । 

स् 

शपट्सबरी, . एन्यनी, . काउन्ट 
(१६७१-१७१३) : अंग्रेज दांशे- 
_निक, ईश्वरवादी तथा राजनेता; 


'ह्विग । ४०५ 
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स्टर्मदर्य, अनेवजेन्टर, चेरथ फॉन 
(१८०६ >- श्८६८) ' जमंन 
प्रतिक्रियावाटी लेखक; उसने 
मध्ययुगीन सामन्ती अभिजात वर्ग 
को क्षादर्ग के रूप में चित्रित किया 
था। ११७ 
स्टर्नर,. भेवस 
१८०६-१८५६ का छद॒म साहि- 
त्यिक नाम) : जर्मन दार्शनिक, 
नौजदान हीगेलवादी, पूंजीवादी 
व्यक्तिताद तथा बराजकतावाद 
का एक सिद्धान्तकार । १०१ 
२५९, ३३० 


स्ट्रेयो (लगभग ६३ ई० पूर्व से लग- 


भग २० ई० सन्‌) प्राचीन 
यूतनान का इतिहासकार तथा 
भूगोलवेत्ता । ३६७ 


स्टार्क , कार्ल निकोलाई (१८५८- 
१६२६) डेनमार्क का दाशंनिक 
तथा समाजशास्त्री । २८५, २५७, 
३०७, ३१५-३१७, ३२३, ३२४ 
स्ट्रोस, डेविड फ्रेडरिक (१८० ८- 
१८७४) जमंन दार्शनिक तथा 
निवन्धकार, प्रमुख नौजवान 
हीगेलवादी, इजील सम्बन्धी 


वाथाओ के विपय में अपने झोध 
कार्य के लिए प्रसिद्धध १८६५ में 
राष्ट्रवादी उदारवादी दन गया 
था। ४०, २६०, २७४, २६८, 


खिया, मुजर के प्रभाव के 
अन्तर्गत पादडियों के तथा सामन्‍्ती, 
जमीदारों के विरुद्ध वह पन- 


विट्रोह का प्रचारक्क बन गया 


था । 2१४2 
स्पाटदास | मृत्य ७१ ६० पृव / अमन 


असिक्रीडक (ग्लेडियेटर।, ७३-७६ 
ईसा पूर्व मे उसने प्रानीन रोम के 
गुलामों के सबसे बडे विश्रेह का 
नेतृत्व किया था । २६७ 
स्टुअर्ट, जेम्त (१७१२-१७८०) : 
अग्रेज पूँजीवादी अथ॑णास्त्री, 
महाजनी व्यापार के अन्तिम प्रति- 
निवियो में से एक । १८९ 
स्‍्टुअर्ट स : स्काटलैण्ड का राजवंश 
(१३७१-१७१४) तथा इगलुैण्ड 
का राजवबणश (१६०३-१७१४) । 
०५ 

सफीर, मोरिदज्ञ॒ गॉठलियेब 
(१७६५-१८५८): आस्ट्रिया का 
मजाकिया कवि | ११७ 


भर 


सरवितस, माइकेल (मिगृएल सर्वेटो) 
(१५११-१५५३) स्पैनिश 
(स्पेन का) डाक्टर, रक्त-सचारण 
के सम्बन्ध में महत्वपूर्ण खोज की 
थी; मुक्त विचारक होने के अप- 
राध मे कैलविन ने जिनेवा मे 
टिकटी से बधवाकर उसे जलवा 
दिया था। २०४, २५२ 
स्मिथ, एडम (१७२३-१७९०) . 
अग्रेज अथ॑ंशास्त्री, पूँजीवादी राज- 
नीतिक अर्थशास्त्र के शास्त्रीय 
मत की इसी ने नीव डाली थी; 
पादडियों के सम्बन्ध में अपने 
विरोध के लिए विख्यात; एक 
मुक्त चिन्तक के रूप में प्रतिष्ठित । 
१4३, १८६५ १६२ 

स्पितोजा, वरूच  (वेनेडिक्ट) 
(१६३२-१६७७) : प्रमुख डच 
भौत्तिकवादी दाशंनिक, अनीश्वर- 
वादी । ४७, ७४, ७५, ७९, 
प३े, पढे २०६ 

सिक्षिनजन फ्रान्ज़ फॉस (१४८९१- 
१५२३) : जर्मन सामनन्‍्त, धर्म- 
सुधार आन्दोलन में सम्मिलित हो 
गया था, १५२२-१५२३ मे- हुए 
सामन्‍्तो के विद्रोह, का नेताथा | 

न्‍ १३७, ४०० 


हा 


घम 


सिसरो, मार्कस दुलियस (१०६-४३ 
ई० यू) : रोमन सुवक्ता, राज- 
नेता तथा सार-सम्रहवादी दार्ण- 


निक | १३, २६ 
सिनेका, लूसिपस अनायेभतत 
(लगभग ४-६५ ६०) : रोमन 


दार्शनिक, स्टॉडकवाद (विराग- 
वाद) के तथाकथित “नये” मत 
का एक सक्से बड़ा प्रतिनिधि; 
उसके प्रतिक्रियावादी भाववादी 
सिद्धान्त ने ईसाईमतवादियों को 
पैदा करने मे मदद दी थी। 
२६०-२६४, २६७, २७६, ४३२ 
सीज़र, गेयल जूलियस (लगभग 
१००-४४ ई० पूर्व) : प्रसिद्ध रोमन 
सनिक तथा राजनेता । २६१ 
सुकरात (लगनग ४६६-लगनग 
३९९ ईसा पूर्व) : प्राचीन यूनान 
का भाववादी दाशनिक, गुलामी 
प्रथा पर आधारित अभिजात वर्ग 
का सिद्धान्तकार । २६ 
चुलो, दकदे सैवसीसिलियों दे शेथून 
(१५५९-१६४१) फ्रान्स के 
वादशाह, हेनरी चतुर्थ का प्रथम 
मत्री, अपने राजनीतिक विचारों 


की दृष्टि से भू-अर्थगाल्लियों का 
पूर्वरर्तती । रैयारे 


नामों की अनुक्रमणिका ५१३ 


सेवकी, एंजेलो (१८१८-१८७८) : 
इटली का कैथोलिक पादड़ी तथा 
खगोलवेत्ता, उसकी रचनाओ ने 
विश्व की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे 
दी जाने वाली धामिक व्याख्या 
को काफी कमजोर कर दिया 
था। १९९, २१८०, २२५, २२७, 
२५६ 

सेन्ट-साइमन, क्लाड-ऑरी, कोमते 
दे (१७६०-१८२५) महान्‌ 
फ्रान्सीसी कल्पतावादी समाज- 
शास्त्री । ३६२ 


[ह ] 


हक्‍सले, ठौमस हेनरी (१८२५- 
१८६५) : अग्रेज प्रकृतिवादी, 
चार्लसस डारविन का घनिष्ट सह- 
योगी तथा उसके सिद्धान्त का 
जन प्रचारक । २४९ 
हटेन, उलरिख फ़ाॉच (१४८८- 
१५२३) : जमंत मानवतावादी 
लेखक तथा कवि; धर्म-सुधार का 
समर्थक; रोमन कैथोलिक चर्च के 
विरुद्ध लड़ाई में भाग लिया; 
सामन्ती बहादुरी का वह एक 
सिद्धान्तका र-था; १५२२-१५२३ 


के सामन्ती विद्रोह मे उसने खुद 
भी भाग लिया था। १२७ 
हमबोल्ड्ठट, अलेवज़ेन्डर (१७६९- 
१८५६) : प्रमुख जन प्रकृति- 
वादी । २५४ 
हरमेज़, काल हेनरिख (१८००- 
१८५६) : जर्मन प्रतिक्रियावादी 
प्रचारक; १८४२ में “कोलनिशे 
जीटुग” के सम्पादकों मे से एक; 
प्रशियाई सरकार का गुप्त 
जासूस | १८-१९, २५, २७-३४ 
हर्शश, विलियमस [फ्रेडरिक 
विल्हेल्म] (१७३८-१८२२) : 
प्रमुख अग्रेज खगोलवेत्ता तथा 
दृष्टि-परीक्षक, जन्म से जर्मन । 
२११ 
हाइने, हेचरिख़ (१७९७-१८५६) : 
महान्‌ जर्मन ऋरान्तिकारी कवि । 
२६१, २८८, ४४४ 
हाफ़िज्ञ, शमशुद्दीन. मोहस्मद 
(लगभग १३००--लगभग 
१३८९) : महान्‌ फारसी कवि; 
ताजिक साहित्य का शास्त्रीय 
सृष्टा; जन्म से ताज़िक। १२० 
हाले, डेविड (१७०५-१७५७) : 
अंग्रेज डाक्टर, भौतिकवादी दाशें- 
निकनत ८२, ३९२ 


भ्श्छ 
हिराक्लिटस लगभग (५४०-लग- 
भग ४८० ईसा पूर्व) : प्रमुख 


प्राचीन जर्मत दार्णनिक, द्वत्दवाद 
का एक संस्थापक, स्वत.स्फृर्ते 


भौतिकवादी । ४७ 
हिलवेतियस, बलाड-एड्ियन 
(१७१५-१७७१ ) प्रसिद्ध 


फ्रान्सीसी भौतिकवादी दार्शनिक, 
अनीग्वरवादी ; फ्रान्स के कान्ति 
कारी पूजीपति वर्ग का एक 
सिद्धान्तकार । ७८, फप४ई-८६ 
हीगेल, जोर्ज विल्हेल्म फ्रेडरिक 
(१७७०-१5८३१) महान 
जन दाशंनिक, वस्तुवादी भाव- 
वादी, भाववादी दन्द्रवाद का 
अत्यन्त पूर्णहप से विकास किया 
था।.. १४, ३८, ४७, ६१, 
७५, ८५४, ९४७, २५८, रे८४, 
श्८०, २८९, २९०, 
२६३-२६७, ३०२, ३०४-३०८, 
२११, ३१५, रे१३, रे२४, 
३३०-३२३५, दरेडें5ठ, दे४२, 
है४ं६द, दे5ड०, देफरे, ३९६ 
हस, जौन [चेक--जान हुस ] 
(लगभग - १३६९-१४१५) : 
प्रमुख वोहेमियाई सुधारक, प्राग 
विद्वविद्यालय का प्रोफेसर; 


रृ८८, 


चेक राष्ट्रीय मुक्ति आन्दोलन का 
प्रेरक; विधर्मी होने का अभि- 
योग उस पर लगाया गया था 
और फिर उसे जलवाकर मार 
डाला गया था। १३० 
हुबमेयर, बाल्यासार (मृत्यु १५२८ 
में) : मुजर का अनुयायी तथा 
जनप्रिय धर्म-सुधार का प्रचारक; 
ब्लैक फॉरेस्ट में होने वाले किसानों 
ओर चहरियों के विद्वोह के प्रेरको 
मेसे एक; १५२८ में उसे 
टिकटी पर बाँधकर जलवा दिया 
गया था । १५ 
ह्मूम, डेविड (१७११-१७७६) : 
अग्रेज़ दार्शनिक, मनोगतवादी 
भाववादी, बनेयवादी; पूँजीवादी 
इतिहासकार तथा अर्थशास्त्री; 
धर्म-सम्बन्धी प्रश्नी के विपय में 
सशयवादी तथा मुक्त विचारक । 
१४५, १८४, १८५, ३०५ 

हेनरी सप्तम (१४५४५७-१५०९) : 
इग्लण्ड का वादशाह (१४८५- 
१४५०९ ) | ४०२३ 
हेतरी अष्टमू (१४९ १-१५४७) : 
इंगलुण्ड का वादशाह (१५०६- 
१५४७) ! ४०३ 
होव्स, दौमस, (१५८८-१६७९ )*: 
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चबाहबिल-सम्बन्धी तथा पौराणिक 
नामों की अनुक्रमाणिक्ा 


भपोलो (पौराणिक), २६१ 


भव्नाहम (वाइविल), १५७ 
आादि पुरुष (आदम-बाइविल), 
ए्व्र 

ईसाइया (बाइबिल),. ४३७, 
४५१, ४५८ 

एजरा (वाइविल), ४३५ 


एजेंकील (वाइविल ) , डडंप 
ज़ियस (पॉराणिक), ३७, २६७ 
जुपिटर (बृहस्पति, पौराणिक), 


डर४, ४7६ 

जूडा (वाइविल), ४३५ 
जेहोवा (वाइविल), ४४, १६५, 
४प्७छ 

जैजेबेल (बवाइबविल) , २७५, ४४१ 
जोशुआा (वाइबिल), ४७ 


जोन सेन्ट (वाइविल), २३२, 
२६३, २७१, २७८, २७९, 
४३४-४३६, ४४३, ४४४८, ४४७ 


डेनियल (बाइविल), १४५, 
र७८, डेरे५, दबीढड८प, ४५४१ 
निकोलास (वाइविल), . ४४१ 


नोआ (वाइविल), १५७ 
पॉल (बाइबिल), १८३, ४२३, 
४३१, ४४१ 

पैन (पौराणिक), १६ 
प्रोमीथियस (पौराणिक), १५, १६ 
वरूच (वाइविल) , ४३४ 
बलाम (वाइविल), ४३८, ४४१ 
वालाक (वाइविल), डेप 
माइकेल (वाइविल), ४५१ 
मुहम्मद (इस्लाम), १२०, १५६ 
१६०, १६५ 

मेरी, वर्जिन (कुमारी मैरी, बाइ- 
बिल), १८७ 


मोलोक [एक देवता ] (पौराणिक), 
११८ 


दर 


हि] 
क्र 
३4 


[न 
| अ 


रे 


० 


भा 
॥९ 
कक] 
पा 
पट 
* 


है. हर 
मी! 


72५ 


[कवर 7आ 
/ 


श्ट्र् 
;>प 


लीड 


र्क्ड 
की री 


क> 


है र्ड 


डुभा 


2 
के 


१] हरे 
दे 
ज 


जज 
अन्‍न्‍>न्‍्स+ 


विषय के अनुसार संक्षिप्त भनुक्रमषिक्ा 


अफलातूनमतवाद (प्लेटोबाद ), 
ईसाई धर्म पर उसका प्रभाव-- 
४३००-४४ ३ 

अज्ञे यवाद तथा धर्मे-- २८९, 
३९६३-३२६८ 

अनीदव रचाद-- ५०-५३, ८प८- 
९२, ११६, १८५, ३०१- 
३०४, ३१७-३ १९ 

प्रचीन-- १३-१६, २५-२८, 
२०५९-२६१ 

पंजीवादी-- ७६-८४, ८८-९२, 


१११, १७७-१७९, २५७-२६ 
2९७-३००, ३१६-३२४०, ३८८- 
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इण्डिया पब्लिशर्स के दो विशेष प्रकाशन 


१. दूसरी दुनिया का घुसाफिर तथा अन्य कहानियाँ 


सम्पादक : रमेश सिनहा 


इस सग्रह की हर कहानी विज्ञान की एक थाखा को लेती है औीर 
उसकी नवीनतम शोघो, उपलब्धियों तथा सम्भावनाओं को उच्चतम मानवी 
कल्पनाओ के ताने-बाने से सजोकर हमारे सामने रख देती हैं। अनजाने ही 
हम ब्रह्माण्ड के न जाने कितने रहस्यो को जान जाते है....../रुक्ष” विज्ञान 
ओर रसीली कल्पना का ऐसा संयोग बिरले ही देखने को मिलता है। पुस्तक 
को एक वार उठा लेने पर पूरा किये विना नही रसा जा सकेगा । 


विज्ञान और साहित्य के अनेक प्रोफेसरों ने पुस्तक की प्रशंसा की है। 
"विज्ञान लोक” मासिक ने लिखा है: “इण्ठिया पब्लिशर्स मे इस पुस्तक का 
प्रकाशन करके हिन्दी के वैज्ञानिक साहित्य की अभिवुद्धि के लिए स्तुत्य प्रयात्त 
किया है... ....... 
३०८ पृष्ठ, ६ चित्र, पवकी जिल्द, मूल्य ४ रुपया 
७७७ 
२. रंगे हाथ पकड़े गये 
सम्पादक : रमेश सिनहा 
उपन्यास जैसी रोचक शैली मे इस सचिन्र पुरतक में बताया गया है कि 
दूसरे देशों की आजादी की जडें खोदने के लिए अमरीका के जासूसों का 
विश्वव्यापी जाल क्या-वया करता है । 
कई वर्ष पहले “भारत पर अमरीकी फन्दा नाम की प्रसिद्ध 
पुस्तक प्रकाशित हुई थी तो देश में एक सनसनी फैल गयी थी। “रंगे 
हाथ पकड़े गये” भी उतनी ही महत्वपूर्ण और उसी तरह रोएँ खड़ी 
कर देने वाली रचना है। “ब्लिट्जा , हिन्दी टाइम्स', पस्वततन्त्र 
भारत', 'जनयुग! आदि पत्नो ने इसकी भूरि-भूरि प्रशसा की है । 
२०४ पृष्ठ, ४५ चित्र, मूल्य २॥ रुपया 
इण्डिया 'पब्लिशर्स 
सी ७/२, रिवर वेक कालोनी, लखनऊ 





भारत के सम्बन्ध में 


माक्स और रंगेल्स की दो अमूल्य सरचनारझ 
१. भारत का स्वातंत्र्य संग्राथ (१८५७-५९) 
लेखक : कार्ल मावस तथा फ्रेडरिक एंगेल्स 
अनुवादक : रमेश सिनहा 

१८४७ के भारत के प्रथम स्वातन्त्रय सयाम के सम्बन्ध में माक्संवाद के 
सस्थापको की इस प्रसिद्ध रचना मे भारतीय जनता के उस महान विद्रोह के 
ऐसे सजीव चित्र दिये गये है कि इसे पढ़ते समय वार-वार लगता है कि इसे 
लिखते समय इसके लेखक सात समुद्र पार भारत-भूमि से हजारों मील दूर 
नही बैठे थे, बल्कि यही पर थे, उस हर मोर्चे पर थे जहाँ हमारे योद्धा 
फिरगियों की समीनों का मुकावला कर रहे थे । 

पर, इस रचना में, जो उन विप्लवकारी घटनाओ के घटते समय लगभग 
साथ-साथ लिखी गयी थी, १८५७ के विद्रोह का केवल चित्रण नही मिलता, 
वल्कि उसका गहन विश्लेषण भी मौजूद है । 

पृष्ठ २५६, सजिल्द पुस्तक का मुल्य ३ रुपया 
७००७ 


२. भारतीय इतिहास पर टिप्पणियाँ (६६४-१८४५८) 
लेखक : कार्ढे माक्स 
अनुवादक और सम्पादक : रमेश सिनहा 
अपने जीवन के अन्तिम वर्षो में मावर्स ने जो पाण्डुलिपियाँ तैयार की थी 
उनमे “टिप्पणियाँ” का खास ही स्थान है । 
इसमें भारत के लगभग हजार वर्षो के इतिहास पर--छटठी शताब्दी के मध्य 
से लेकर १९वी शताब्दी के मध्य तक की ऐतिहासिक घटनाओ पर कऋ्रमबद्ध 
ट्प्पिणियाँ दी गयी है । भारत पर होने वाले प्रथम विदेशी आक्रमण से लेकर 
ईस्ट इण्डिया कम्पनी की स्थापता और १८५७ के सिपाही विद्रोह के वाद 
भारत पर अग्नेजों के पूर्ण अधिकार तक का काल इसमे आ जाता है। इस लम्बे 
काल की घटनाओ और उनके भागे-पीछे की गक्तियो को समझने मेंये “टिप्प- 
णियाँ” एक कँजी का काम करती है । 
वास्तव में भारतीय इतिहास मे दिलचस्पी रखने वाला कोई भी विद्यार्थी 
विद्वान या व्यक्ति इन दोनो पुस्तकों को पढ़े बिना नही रह सकता । 
पृष्ठ २१२, सजिल्द पुस्तक का मूल्य ३ रुपया 
इण्डिया पब्लिशस 
सी ७/२, रिवर बेक कालोनी, लखनऊ 





